अकाशक-- 
चाँद कायोलय, 


इलाहाबाद 


सुद्रक-- 
श्री० एन० जी० सहगल 
यू० पी० ग्रिस्टिंग ग्रेस 


इलाहाबाद 


0083 0 [५ 


2/7॥55॥7 
ग ?२७एरा 8+"4२4 #5८:0£2//४ 
43-0, 9॥ शिव।एप्रव पि00, 3०फ्॒पा 


४०० 7६ ॥0 0॥955 ५० . 


व॥॥्ा5 9700/(5 006 णा ॥6 0866 [885 5१060 /॥ ०0४ 
096 जाधा58 ०0 रि६5 490॥॥ 08 णाध्वाध60 07 680॥ (8५ 6 
300९॥5 0४९४-006 


हे 
रे 





ध् डक 
ज पूँः ड गे डे गा 
ग, जे ग 
४ 5 बन ; 5 हि ;् 
हर १ ट पर मम ] 
) ्‌ श्र के हट हे न १ 
४ 2 कक 
कर ः रु न्‍ पा इ 6 #आ एज हि 
लय दि कै । ; 
६। ० छः के #ही, उजाड़) ७0% न 
हु ह डे के हि , ्् | 
५ बे >> का ५ »॥ पक न ब् 2३९! 
हि: हज हा हा] 
है पूल नकद हा कक हे 
| (३ न + मं] जा है; ८ है ४ / 5 यू ह 
2902 मा जे का किक 
ः है फ बन ( + हा > ८ >> 
हि ई" ५४ ध्ट अं 
गय य. रे है शत करत तब हू | ध्वि क निज 
5 ्ट् शा #- 4 33.42 #एक४-०&--+- ०० ५ 7०४४८ 


रन टन आज ी लकन | 
हिन्दी साहित्य के सुग्नसिद्ध दार्शनिक एवं यीता का व्यवहार द्शन 
ओर “समय की साँय! इत्यादि के ढोखक 
श्री ग़्मगोपाल जी मोहता 


4 


हट करी अकार 
स्ज %ा४आगा 


टट 
2४ दा 
4263, ५ 


से ( पर्माक 3४४४ कु 





निजाम हैदराबाद के आत्मसमर्पण की खुशी मे सनाए गये 
घन्यवाद दिवस की साँक के समय कुछ मित्र एकत्र होकर देश 
की वर्तमान स्थिति पर वार्ताल्ाप कर रहे थे। एक मित्र ने प्रश्न 
उठाया कि-- 

पहिला सिन्र--हैदराबाद की बहुत ही विकट समस्या का 
हल अत्यन्त संतोषग्रद रूप में हो गया | क्या अब हमारी सरकार 
देश में जो घोर आर्थिक संकट हो रहा है, जिससे जनता का 
जीवन अस्त-व्यस्व हो गया है, उसे दूर करने मे समर्थ होगी ? 

दूसरा सित्र--इसीलिए सरकार ने अनेक कान्फरेसे बुलाई, 
बहुत-सी कमीटियाँ स्थापित की और अनेक योजनाएँ बचाई हैं । 

तीसरा सित्र-कानन्‍्फरेसे बुलाने, कमीठियाँ स्थापित करते 
और योजनाएँ बनाने में हमारी सरझार वहुत कुशल हैं परन्तु 
जनता की विपत्ति दूर करने और उसको सुखी बनाने मे तो कुछ- 
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भी सफल नहीं हुई लोगों को बड़ी-बड़ी आशाएँ थीं कि सवराष्य 
होने से देश में पूण रूप से सुख-समृद्धि व सम्‌पन्‍तता हो जायगी 
परन्तु हुआ उससे उल्टा । अँग्रेजी जमाने से मेहगाई बहुत ज्यादा 
हो गई | जीवन के लिए आवश्यक सभी चीजें मिलनी मुश्किल 
हैं। खाने-पीने के पदार्थ शुद्ध नहीं मिलते जिससे बीमारियों का 
जोर द्नि-दिन बढ़ रहा है। जालसाजी, धोखेबाजी और लूट- 
खसोट की भरमार है। सरकारी कम॑चारी रिश्वत के बिना कोई 
काम नहीं करते । चारो तरफ घांधली मची हुई है। धनी लोग 
अधिक धनी हो रहे हैं. और निर्धन अधिक गरीब हो रहे हैँ । 
हम लोग जो मध्य श्रेणी के हैं उनके लिए तो मृत्यु मुँह पसारे 
सामने खड़ी दीखती है। इससे तो अँपजी राज्य ही अच्छा था 
जिसमें पेट भर खाने को तो मिल्लता-था । 

मैं--इसमें च्तमान सरकार का क्या दोष है ? जिनके हाथ में 
राज्य की वागडोर है वे तो अपनी तरफ से बहुत ही प्रयत्न करते 
हैं। देश के संकट का उनको जितना फिकर है उतना किसी को 
नहीं हो सकता परन्तु यह काम ऐसा है कि केवल दो-चार 
अधिकारियों के हुक्म देने मात्र से नहीं हो सकता । हैदराबाद 
. को ठीक करना उनके आधीन था। फौज को हुक्स दिया और 
उसने जाकर उपद्रवियों को दबा कर कब्जा कर लिया । परन्तु 
देश का भीतरी। संकट स्वयं देश:के लोगों का ही पैदा किया हुआ 
है और जब वक देश के लोग ही अपना रवैया बदलकर सरकार के 
उच्च अधिकारियों को सहयोग न दें तब तक यह संकट कभी दूर न 
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होगा, चाहे वे कितनी ही कान्करेंखें करें, कमीटियाँ चैठावें और 
योजनाएँ बनावे | 

तीसरा मित्र--तो क्या जनता खुद इस संकट को सिटाना 
नहीं चाहती ? 

में--हाँ ऐसा ही है | 

तीसरा मित्र--सो केसे ? 

में--इस समय देश के प्रत्येक व्यक्ति का एक मात्र ध्येय 
अपन व्यांक्तमत स्वाथ सिद्धि हो रहा है । प्रत्येक व्यक्ति, चाहें 
वह घनो हो या गरीब; चाहे राजा हों या जमीदार-- किसान; 
चाहे उद्योगपति हो या कारीगर--मजदूर; धाहे राष्य का 
मिनिस्टर हो या चपरासी; चाहे शुरु हों या आचारय; चाहे 
गृहस्थ दो या सन्‍्यासी और चाहे ञ्री हो था पुरुष, सव को अपने- 
अपने अलग-अलग स्वार्थ सिद्धि की हाय-हाय लगी हैं। यहाँ 
तक की अपने थोड़े से स्वार्थ के लिए दूसरों की वड़ी हानि हो 
जावे तो कोई परवाह नहीं करते | एक दूसरे के संकट से सहायक 
होने के भाव हो लोगों।में नहीं रहे, किन्तु सब कोई दूसरों के 
संकट से जल्ञाभ उठाता चाहते हैं । नागरिकता कया चीज होती हैँ 
इसका किसी को ध्यान दी नहीं। यह कोई भी अनुभव नहीं 
करता कि दसारे कारनामों से नगर पर, समान पर और देश पर 
सहूठ आवेगा,; उससे हम भी वंचित नहीं रह सकेंगे। धनी की 
यही हाविषत हो रही है कि सारे समाज का घन में ही बटोर हूँ 
ओऔर एक दूसरे से अधिक धनी दोने की घुड़दौड़ लगी हुई है । 
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व्यापारी लोग जनता के जीवन की आवश्यक सामग्री का चोर 
बाजार झरने तथा चोरी से देश को वस्तुओं को वाहर निकालने 
में ही अपना सारा पुरुषाथ लगाते हैं। राजा और जमींदार 
लोगों का लक्ष्य यही रहता है कि जनता को लूट-लूटकर खजाना 
भर लें कौर खूब ऐश आराम क़रें। किसान अपनी पेदाचार का 
दाम निरंतर बढ़ाता रहता है। कारीगर, मजदूर का दावा, काम 
थोड़ा करना और वेतव अधिक लेने का उत्तरोत्तर बढ़ता:जाता 
है। क्रांग्रेसी लोगों का दावा है कि “हमने कष्ट सहकर, जेलों, 
में जाकर अंग्रेजों से राज्य लिया है इसलिए राज्य पर हमारा 
ही खत्व है और उससे जितना हो सके लाभ उठाना हमारा 
जन्मसिद्ध. अधिकार, है, इसके लिए योग्यता का कोई प्रश्न 
नहीं । पहले जमाने में राजा लोग आपने बाहुबल से राण्य लेकर 
प्रजा को लूटते थे, अब हमने राज्य लिया है हम जनता को लूटें 
तो क्‍या अनुचित है।” गुरु- आचाय अपने चेलों को और 
यजमानों को लूटना अपना परस धम मांनते हैं-। संन्यासी 
सारा बोस गृहस्थों पर डाले हुए है. ओर ग्ृहस्थ अपना व्यक्तिगत 
कल्याण सन्‍्यासियों , से ऐंठने में लगे-हुये हैं। इस तरह, सारा 
समाज ही व्यक्तिगत सखार्थों की खींचातानी ओर मारकाट में लगा 
हुआ है, तो -बेचारे सरकार के करणंधार क्‍या कर सकते हैं ? 
दूसरा सिनत्र--आपका कहना ठीक है । जब सारे देशवासियों 
की नेंतिकता इबती गिरी हुई है तब बेचारे नेहरूजी अकेले क्‍या 


कर सकते . हे ? 
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पहला मित्र--यद् गिरावट दूसरे विश्वयुद्ध के बाद हुई 
हैनच? 

में--व्यक्तिगत स्वार्थों की प्रधानता तो इस देश में बहुत लस्बे 
समय से चलती आ। रही है, पर दूसरे विश्वयुद्ध ने इस व्याधि 
को इतना संक्रामक ओर भयंकर बना दिया है कि इससे न तो' 
'कोई बचा है ओर न इसका कोई पार ही रहा है । 

तीसरा मिंत्र-तों सरकार जनता में नेतिकता और नागरिकता 
की शिक्षा का प्रचार करके इस व्याधि की सिटाने का यत्न क्यों 
नहीं करती ९ 

'में--यह वंयाधि समाज के रग-रग में इतनी सम्मा गई है' 
ओर 'इसने 'इतनी गंहरी जड़ जमा ली है कि अब यह साधारण 
उपचारों से दूर नहीं हो सकती | इसके लिए तो अब बहुत बड़े 
काट छाँट ( (७४०० ०००:४707') की आवश्यकता है । वह 
काट छाँट ( ॥४४]०४ ०००:७४०० ) धार्मिक, सामाजिक, आर्थिक 
छोर राजनैतिक चारों प्रकार की क्राति ( २०॥४०८५ 800०४), 
ए०0०7०मा2 & 70८१ रि०४००घ०० ) के रूप में द्वोनी 
आवश्यक है। क्‍योंकि इस समय हमारा प्रत्येक व्यवद्ार, चाहे 
वह धार्मिक हो या सार्माजिक, आर्थिक हों या राजनेतिक, केवल 
व्यक्तिगत खाथे की दृष्टि से ही हो रहा है। यदि हम धार्मिक 
कृत्य करते 'हैँ तो उसमें 'हमारा उद्देश्य केवल व्यक्तिगत कल्याण 
या पारलोकिक सुख प्राप्ति का रहता है । सामाजिक काय करते हैं. 
तो व्यक्तिगत मान-प्रतिष्ठा आदि का लक्ष्य रहता है। आर्थिक 
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कार्य केवल व्यक्तिगत लाभ के लिए करते हैं और राजसैतिक 
कास स्वयं सत्ताधारी होने के लिए करते हैं। इसलिए चारों 
प्रकार की क्रांति एक साथ हुये बिना देश में सुख शांति नहीं हो 
सकती । जा 
पहला मित्र--हमारे धार्मिक कृत्य भी व्यक्तिगत स्वार्थ सिद्धि 
के लिए होते हैं, आपकी यह बात वो नहीं जचती | धर्म से तो 
जगत का हित होता हैँ। “धर्मों रक्षति रक्षिता” ऐसी कहा 
चत है | आप इस धरम में क्रांति करना चाहते हैं यह बा 
ठीक नहीं । 
मैं-देखो भाई यह संसार परिवर्तनशील है, यानी यह 
निरंतर बदलता रहता है। इसमे सदा एक-सा कुछ भी नहीं 
रहता। क्षण-क्षण में वदलते रहना यह श्रकृति का नियम है। 
जो मनुष्य था समाज इस नियम का सामना करता है, अर्थात्‌ 
संसार को बदलती हुई परस्थितियों के साथ अपनी श्रवृत्ति नहीं 
वदलता, समय के साथ नहीं चलता, पुरानी प्रथाओं, परानी 
रूढ़ियों ओर परानी मर्यादाओं में जकडा रहता है, आगे नहीं 
बढ़ता, वह पीछे रह जाता हे ओर फिर उसको एक दम जोरदार 
धक्के से आगे वढ़कर उस कमी की पूर्ति करने की विवश होना 
पड़ता है। इसी को क्रांति कहते हैं। जिस तरह किसी नदी के 
प्रवाह को रोक दिया जाय तो पानी इकट्ठा हुआ बहुत बढ़ जाता 
हे तब वह बाँध तोड़कर एकदम तीत्र बेग से बह निकलता है 
“जिससे बाढ़ आ जाती है और वहुत हानि होती है । इसी तरह 
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जो संसार के परिवतन के साथ प्रगति नहीं करते उनकी समय 
पाकर क्रांति का शिकार होना पड़ता है। प्रकृति स्वयं पीछे की 
कसर निकालकर अपना हिसाब बराबर ( ४09]|०प४ ) कर 
लेती है । 

पहला मित्र--धर्म तो सदा बना रहनेवाला है इसीलिए 
इसका नाम समातन है । इसमें परिवर्तत होने की वात आज 
आपसे नई सुनी । 

मै-धर्म शब्द के विषय में लोग बहुत सारी अम में पड़े 
हुए हैं। लोग तो समजहबों और संप्रदायों को ही धर्म मानते हैं; 
जैसे हिन्दू धर्म, सुस्लिस घमे, जैसधर्म, ईसाई धम, बौद्ध धर्म 
इत्यादि | ये धरम नहीं किन्तु अधर्म है। आये सिद्धान्त के अलु- 
सार धरम वह है जो जगत और खमाज को धारण करता है 
अथांत्‌ सुब्यस्थित रखता है। जिन मजहबों और सम्प्रदायों के 
नास पर सलुष्य-सलुष्य की हत्या करता है, सनुष्य मनुष्य पर 
, पैशाचिक अत्याचार करता है, लूह-खसोट करता है, असहाय 
अबलाओं पर बलात्कार करके उन्हे अ्रष्ट करता है, अबोध 
शिशुओं ओर बाल्नकों तक के खून का प्यासा हो जाता है, फ्या 
वे धर्म नाम से पुकारे जाने योग्य है? क्‍या आप अभी ही 
कलकत्ता, नोआखाली, पंजाब, सीसाप्रान्त, बहावलपुर और 
सिंध के राक्षसी काण्डों को भूल गये । ये सव मजहूब के नास 
पर ही समय-समय पर होते रहते हैं । इन मजहबों को धर्म कहते 
लज्जा को भी लज्जा आती चाहिए । 


'( झ ) 
पहला मित्र-न्‍ये काण्ड तो धर्मों के असली रहस्य को नहीं 
'समभनेवाले करते हैं । वास्तव में अत्याचार'करने की तो सभी 
'घम' लिन्‍्दा 'करते है ओर एक 'दूसरे 'के साथ प्रेम की शिक्षा 
देते है। 
मैं---ठीक है। एक तरफ तो मजहबी ' पुस्तकें अत्याचार की 
निन्‍दा करती हैं ओर दूसरी तरफ उन्हीं श्रंथों में उस मजहब को 
नहीं मानने वालों को नास्तिक या काफिर कहते हैं और उनको 
दबाने ओर-मार डालने 'तक की आज्ञा देते हैं। अलग-अलग 
मजहनों के अलग-अलग 'कर्मकार्ड होते हैं, जिनके करने से 
व्यक्ति को सब प्रकार का छुख होने और मरने क्ले'वाद स्वर्ग या 
“बंहिश्त मिलने का अलोभन दिया होता है और उन कर्मकाण्डों 
'को न करनेवाल्नों को दुख होने और नरक अथवा दोजख में 
गिरने का भय दिखाया जाता है। इस तरह व्यक्ति का भाव बढ़ा 
कर व्यक्तिगत-स्वार्थों की सिद्धि की कामनाओं -से मनुष्य की 
यथार्थ विचार करने की शक्ति को दवा कर बुद्धि नाश कर दी 
जाती है। 
पहला सिन्न--पर वे सनुष्य को आस्तिक बनाये रखते हैं 
'जिससे लोग ईश्वर ले-डरकर बुरे कास न करे । 
में “ईश्वर सी अत्येक सजहव का साना हुआ अल्लग-अलतग 
एक स्वार्थी व्यक्ति के रूप में ही होता है। कोई मजहव उसको 
ज्ञीर सागर में शयत करनेवाला अथवा त्रह्म ज्ञोक, गोलीक आदि 
लोकों में ऐश-आराम से रहनेवाला समानता है; 'कोई' मजदहब 


( ६») 

उसको (चौथे आस्मान पर बैठा मानता है| कोई उसे निगंण 
' लिराकार कहता है इत्यादि | इस प्रकार०नाना मजहबों के इश्वर 

निना प्रकार के होते है ओर किसी भी मजह॒ब के इश्वर का 
दूसरे मजह॒ब के ईश्वर से मेल नहीं खाता | अपने-अपने ईश्वर 
को उन लोगों ने अलग-अलग नाम और अलग-अलग आकृति 
दे रखी है; परन्तु एक बात सब के ईश्वर में समान पाई जाती 
है। 

तीसरा मिन्न- वह क्‍या ? 

मै--सब के ईश्वर एक बड़े राजा वादशाह की तरह खुशामद 
पसन्द ओर पक्षपाती होते हैं। भंट-पूजा ( ईश्वर के लिए रिश्वत 
शब्द कहना ठीक नहीं होगा ) आदि से बड़े खुश होते हैं. । कोई 
व्यक्ति चाहे कितने ही छुरे कर्म करे पर अपने मजहवी इंश्वर का 
कल्पित नाम र॒टने, उसकी तारीफ करने, बनावटी रूप से उसकी 
ज्ञाचारी करने, चापलूसी ओर खुशासद्‌ करने से, वह पापी के 
सब गुनाह माफ कर देता है और भेट पृजा, भोग प्रसाइ से तो 
वह इतना प्रसन्न हो जाता है कि उस भक्त को सदा अपनी सेवा 
में ही रख लेता है फिर उसको कोई रोकटोक करने या हिसाव 
पछुनेवाला नहीं, उसपर किली का अंकुश नहीं । जब इस तरह 
सहज मे ही देश्वर प्रसन्न होकर मनृष्य को पापों से मक्त और 
निभय कर देता है तो फिर अत्याचार करने में उसे डर ही क्या 
है । एक तरफ जुल्म करके अपने व्यक्तिगत स्वार्थ सिद्ध किये 
जावो और दूसरी तरफ इबादत या पाठ-पूजा करके इश्बर को 
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अपने हाथ की फठपवली बनाकर निभय हो जावो | वास्तव में 
संसार में जितने अनथ सजहची ईश्वर, खुदा, या गोौंड को 
सानतेवाले और सजहवी कर्मकाण्डों में लगे रहनेवाले आरितक 
लोग करते हैं उत्तना चास्तिक लोग नहीं करते ओर जो जितना 
कट्टर मजहवी दीवाना होता है उतना ही वह अधिक खेँरूवार, 
जालिम, अत्याचारी होता है । इसका दसुना अपने देश में पिछले 
दो वर्षो में प्रत्यक्ष दी देखा गया है । 

तीसरा मिनत्र--आपने जो बातें कहीं बे तो प्रत्यक्ष ही दीखती 
है, पर ये मजहबी लोग दान-पुण्य तो बहुत करते हैं. जिससे 
समाज की आवश्यकतायें पूरी होती हैं ओर व्यवस्था में सहायता - 
पहुँच सकती है । 

मैं--मजहबी लोगों का दान-पुण्य भी सब व्यक्तिगत स्वाथ 
सिद्धि के उद्देश्य से ही होता है क्योंकि उनका सारा दृष्टिकोश व्यक्ति. 
भाव पर ही निर्भर करता है | उनके दान-पुण्य का उद्देश्य समाज 
की सुव्यवस्था का नहीं होता किन्तु इस लोक या परलोक में किसी 
न किसी प्रकार के स्वार्थ का लक्ष्य रख कर ही होता है। अधिकतर , . 
ल्ोंग तो दान-पुण्य इसलिए करते हैं कि उसके फल स्वरूप, इस , 
जन्म मेंया सरनेके वाद परलोक मे, हमको उससे कई गुना अधिक, 
फल मिलेगा | कई लोग अपने कुकर्मो' से होनेवाले पापों को 
मिटाने के लिए प्रायश्चित रूप से दान-पुण्य करते है। कई मान 
बडाई प्राप्त करने के लिए करते हैं। कई लोग मजहबी ईश्वर 
को प्रसज्ष करने के लिए करते हैं. और कई अपना अंतःकरण 
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शुद्ध करने के; लिए पर्दीया- की आग कर है किसे व्यक्तिगत 
' मुक्ति आप्त कर सकें |*इसजरह...के-दार्न-पुण्य#ल समाज की 





की योग्यता नहीं देख्वी जाती... न इससे सात्विक भाव रहता है | 
बहुत से ल्ञोग सजहबी ईश्वर की खुशामद करनेवाले और 
मजहबी कमकाण्डों में लगे रहनेवाले पाखणिडियों व अत्याचारियों 
को दान देकर परलोक का सौदा करते है। वहुत से लोग 
नियदमी ओर निठल्ले बेठे रहनेवाले, समाज पर बोझ रूप, 
साधु-फकीरों को दान दे देकर उनको मालोसाल बनाकर, 
ढुराचारी करते हैं| बहुत से लोग मनुष्य-जीवन के लिए अति 
आवश्यक खाद्य पदार्थों का अपव्यय करके समाज को उनसे 
वंचित करते हैं, जैसे--कौबों, चीलों, वबूतरों, कुरतों, मछलियों 
आदि को अन्नादि पदाथ खिलाना; नदियों, समुद्रों, तालाबों में 
दूध, घृत आदि बहाना; पहाड़ों पर दूध गरिराना और अग्नि से 
धृत, अन्न, सेवा-मिष्ठान्न आदि होस कर जलाना; जड मूर्तियों के 
आगे सैकड़ों मन खाद्य पदार्थो' का भोग लगाकर सड़ाना तथा 
केसर, कस्तूरी, अमर, वरास आदि बहुमूल्य पदार्थों का सेरों के 
परिमाण में जड़ मूर्तियों पर चढ़ाकर दीन रोगियों को उन दुर्लभ 
ओऔषधियों से वंचित रखना आदि | बताइये इस तरह के दाव- 
पुण्य से समाज की व्यवस्था कितनी विगड॒दी है और लोगों को 
आवश्यक पदार्थ मिलने सें कितनी कमी आती है । यह सब घर्स 
के नाम पर, फेवल अपनी व्यक्तिगत स्वार्थ सिद्धि के लिए किया 
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जाता है । कया इस तरह व्यक्तिभाव बढ़ानेवाले, 'संभाज का 
संहार 'करनेवाले कंत्य “धरम” हो सकते हैं. और कया यही घर 
रक्षा कर सकता है ? 

पहिल्ला मित्र - तो फिर सच्चा सनातन धर्म क्‍या है ? 

सै--मेंने आपको पहले ही बता दिया है कि आय-सिद्धान्त के 
अनुसार धस बह है जिससे सभाज का धारण हो और वह तभी 
हो सकता है कि जब प्रत्येक व्यक्ति अपनी अपनी स्वाभाविक 
योग्यता के अनुसार अपना कत्तव्य'कर्म करे । प्रत्येक व्यक्ति या 
पदारथ से उसका स्वाभाविक गुण और स्वाभाविक योग्यता 
होती है | यही उसका धर्म है। मजहब 'और सम्प्रदाय मनुष्य का 
खाभाविक धर्म नहीं होता किन्तु ऊपर से चिपकाया हुआ होता 
है जो बदल सकता है । हिन्दू से मसुसंलमान ओर मुसलमान से 
इसाई आदि बनते रहते है । पर स्वाभाविक धर्स सदा घर्मी के 
साथ रहता हे--जैसे जल में शीतलता, अग्नि में ऊष्णतवा, वायु 
से स्फनदता आदि । उसी तरह आँखों का स्वाभाविक धर्म देखना 
कानों का सुनना, नासिका का सूघता, जीभ का स्वाद लेना, 
त्वचा का स्पशे करना, हाथों का कास करना, पैरों का चलना, 
वाणी का वोलना, गुप्त इन्द्रियों का मल्नघृूत्र स्याग करना, सन का 
संकल्प करना, बुद्धि का विचांर करना, चित्त का स्मरण करना 
अहंकार का अहंकार करना आंदि आदि। इस तरह शरीर के 
संब अंगों का अपना-अपना स्वाभाविक धंस होता है और सब 
अंगों के समूह शरीर 'का धर्म भूख, प्यास, सोना, जागना, उठना, - 
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बैठना जन्मना. भरता, क्षण-क्षण में बदलना आदि है | फिर 
सब शरीरों को धारण, करनेवाले आत्मा का स्वाथाविक धर्म 
सत््‌-चित्‌-आनन्द रूप से सव में सदा एक समान, सत्य, नित्य, 
अज, अविनाशी, अविकारी बना रहता है। उस सतृ-चित्त्‌- 
आनन्द स्वरूप सचव्यापक आत्मा या परमात्मा का चित्त से 
सदा चिन्तन करते हुए, अपने एथक्‌ व्यक्तित्व के अहकार को 
सब के!साथ मित्रां कर, सबसे अपनी एकता का आत्म विश्वास 
रखना ओर उस एकता का ध्यान रखते हुए सारे समाज की 
सुव्यवस्था की दृष्टि से, बुद्धि द्वारा कत्तव्य अकत्तव्य का निर्णय 
करके,, उस निर्णय के अनुसार मन, ज्ञानेन्द्रियों और करमेंन्द्रियों 
को, जगत के-व्यवहार में ज्गाकर अपनी-अपनी योग्यता अनुसार 
अपने-कत्तव्य कम करते रहना, यही सच्चा सनातन धस है और 
इसी धर्म का पालन करने-से संसार में सुख-शान्ति और सब की 
रक्षा. हो सकती है । 


पहला मित्र--अब समझ मे आ गया कि धार्मिक क्रांति से 
आपका मतलब सजहबों और सम्प्रदायों के भेदों को मिटाकर 
सबको अपने-अपने स्वाभाविक गुणों की योग्यता के अलुसार, 
सबकी एकता के ज्ञान युक्त, समाज की सुव्यवस्था के उद्देश्य से 
अपने-अपने कत्तव्य पालन में लगे रहना हे, जिससे व्यक्ति 
गत स्वार्थोी' की खींचातानी मिटकर समाज में सुख शान्ति 


स्थापित हो 
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में-हाँ | धामिक क्रान्ति का यही स्वरूप है। इस क्रांति 
के बिता, चाहे “ईश्वर अज्ला तेरा ही नाम” आदि के कितने ही 
जाप जपे जावें, जब तक विशेष नामों और विशेष गुणों वाले 
ईश्वर या खुदा की सान्‍्यता रहेगी तव तक मजहवी अनथ ओर 
अत्याचार कभी नहीं मिटंगे और सनुष्य स्वतंत्र विचार करने 
लायक भी नहीं होगा। 

पहिला मित्र--अच्छा तो अब बताइये कि सामाजिक क्रांति 
किस तरह दोनी चाहिये । 

में -हमारे हिन्दू समाज में जाति-पाँति के बन्धन इतने कड़े 
ओर, इतने विस्दृत हैं कि व्यक्ति को अपने जीवन के किसी भी 
काम में स्वतंत्रता नहीं है'। जन्म से लेकर मृत्यु पर्यनत नाना 
प्रकार के सामाजिक बन्धनों में जकड़े रहना पड़ता है । खाना, 
पीना, उठना, बैठना, किसी स्थाव को जाना, आना, रहना, वेष-' 
भूया, बिवाह संवन्ध आदि सभी व्यवहारों में खाम्राजिक वन्‍्धन 
लगे हुए हैं । यदि सामाजिक नियर्सों का थोड़ा-सा लंघन करने 
का किसी पर संन्देह होता है तो जाति के मुखिया, पंच या 
चौधरी उस पर मन माना अत्याचार करते हैं। शादी, गमी 
आदि के अवसरों पर गरीब वर्यक्तियों से भी कमकाण्डों और 
जीमनवारों मे जबरदस्ती खच करवाकर उसका सर्वानाश करते 
हैं। इन सामाजिक रीति-रिवाजों का परिणाम यह होता है कि 
साधारण मनुष्य सदा दीन एवं निधन वना रहता है और उसका 
अमूल्य जीवन सामाजिक बंधनों में ही नष्ट हो जावा है। जाति ' 
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के बंधनों के कारण योग्य व्रवधू न मिलने से बेजोड़ विवाह होते 
हैं । दहेज, कन्या विक्रय और वर विक्रय आदि की कुप्रथाओं 
से समाज का सत्यानाश हो रहा है। समान के आधे अंग ख्तियों 
को इतना पदद्लित कर रखा है कि उनका समाज मे कोई स्वतत्र 
स्थान ही नही और न उनको किसी प्रकार का अधिकार है। 
उनको भेड़-बकरियों से भी गई गुजरी कर रखा है। परिणाम 
यह हो रहा है कि हम लोगों का ग्रहस्थ जीवन घोर कलह ओर 
क्षोभ से परिपूर्ण रहता है और व्यक्तिगत स्वार्थों की खींचातानी 
बनी रहती है । 
तीखरा मित्र--सामाजिक अत्याचारों काजो चित्र आपसे 
खींचा सो तो ठीक है परन्तु इसका उपाय क्या है ? 
.... मैं-जाति-पाँति के सेदभाव बिल्कुल मिटा देना । 
पहला मित्र--फिर तो सुन्यवस्था कहाँ ? उल्टी अवव्यस्था 
हो जावेगी । जिसका जो जी चाहेगा वह उसी तरह करेगा। 
- अनाचार और उच्छुछुलता हो जायगी, कोई रोक-ठोक नहीं 
रहेगी । 
में--क्या अभी जाति-पाँवि के बन्वनों के रहते, समाज में 
बहुत सदाचार या नीतिमत्ता वर रही है सो नष्ट हो जायगी ? 
समाज की जो दशा इस समय है सो अभी मेंने आपको बता 
दी । इस समय भी व्यसिचार, अआूण हत्याएँ, गर्भपात, झूठ, 
कपट, जालसाजी, आदि दुराचारो का इतना जोर है कि जिसका 
वर्णन नहीं हो सकता । छिपे-छिपे दुराचार करने अथवा करके 
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इन्कार कर देते में तो कोंडे दोप ही नहीं समझा जाता | अगर 
कोई कुकम चौड़े आ जाय तो जाति के पद्लों या चौधरियों को 
रिश्वत देकर शुद्धता प्राप्त कर ली जाती है। स्वयं पद्च और 
धनवानों के कुकम तो सर्यादा के अन्तगंत ही माने जाते हैं | 
हाँ यदि कोई व्यक्ति सच्चा, सदाचारी हो था लोक सम्रह के काम 
करता हो, जो कि किसी विशेष जाति के संकुचित मर्यादा में न 
आते हों, तो वह भवश्य ही लांछित और अपमानित करके 
जाति से अलग कर दिया जाता है. ओर चाना श्रकार से सताया 
जाता है| क्‍या आप इसी को सुव्यवस्था कहते हैं, जिसके ,विगड़ने 
और उच्छुद्भता उत्पन्न-होने-का आपको इतना भय है। 
चूसरा मित्र--तो इन सामाजिक दुराइयों को सरकार कानून 
हारा क्‍यों नहीं रोकती ? अब तो अपनी सरकार है । 
में--अरे भाई, प्रज्ञातंत्र राष्य- ( /027700:8८ए ) हेन। 
जिस कानूत के बनाने से प्रजा के वहुमत का. विरोध होता है 
चह कानून नहीं वन 'सक्ृता और बहुमत अब तक इन 
धर्म और ससाज के ठेकेदारों का हैं । अभी एक “हिन्दू- 
कोड. विज” सरकार ने. उपस्थित किया था वह भी इनके 
विरोध के कारण खटाई में पड़ गवा। अगर ,सरकार कानून 
चना भी. दे तो. उनसे - इच्छित परिणाम न होंगे क्योंकि 
विघान था कानून जितने बनते हैं वे ऐसे होते हैं कि 
उनका व्रधिकतर उपयोग तोडे जाने में द्वी होता है | लोग अपनी 
चालाकियों:ओऔर- धूत वकीलों की सद्दायता से उत्त कानूनों की 
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अवहेलना करके भी, बाल की खाल खींचनेवाले न्यायालयों से 
निर्दोष सिद्ध होकर छूट जाते हैं । अथवा थोड़ा हल्का-सा दण्ड 
भोग लेते है, जिससे समाज की व्यवस्था नहीं घुधरती । वैधानिक 
कानूत बुराइयों को रोकते नहीं किन्तु वुराई करनेवालों को दरुड 
देने की व्यवस्था करते हैं जिससे प्रतिगांसी लोग नहीं डरते । 
दृलितवर्ग के लोगों पर सव॒र्ण हिन्दुओं के असानवी अत्याचारों 
को मिटाने के लिए महात्मा गांधीजी ने क्रितना भारी प्रयत्न 
किया और उपवास करके अपनी जान की बाजी मी लगा दी। 
सरकार ने कानून भी बनाये। पर धर्म ओर समाज के ठेकेदार 
अड़े ही रहे । जहाँ डंडे से कास लिया गया वहाँ ही कुछ सफ- 
लता मिली बाकी सब जगह ही राक्षसी अत्याचार ज्यों के त्यों 
हो रहे है। बात तो यह है कि क्राति के विना ये बुराइयाँ सिठ 
ही नहीं सकती । 

तीसरा मिन्न-आगर सरकार चाहे तो सामायिक कानून 
( 0:0747०8५ ) बनाकर बुराइयों को बन्द कर सकती है । 

मै--फिर आगे चुनाव में मच (४०४४ ) तो कांग्रेस पार्टी 
को भी इन्ही लोगों से लेना है न । 

प्रथम मित्र-मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है उसको कोई न 
कोई समाज तो अवश्य ही चाहिए। जाति-पाँति सिटाकर उसके 
बदले में केघा सामाजिक सद्भठन होना चाहिए ? 

मैं जिन ज्ोगों के एक से खान-पान, रहन-सहन, आचार- 


विधार आदि की संस्कृति मिलती हे उनका स्वाभाविक ही 
बर्‌ 
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समाज वन जाता है। जिनका आपस में प्रेम हो, एक दूसरे के 
दुख सुख में सहयोग और एकता हो ओर जो एक दूसरे को दवा 
कर पराधीन न करे और अस्ाभाविक सामाजिक बन्धर्तों में न 
बाँधे, वदी समाज सुखदायक होता है। इस तरह के समान्र में 
व्यक्ति को पूण स्वतंत्रता होती है कि वह किसी से सामाजिक 
संवन्ध रखे या न रखे । कोई विवशता नहीं रहती । 

तीसरा मिन्न-यह हुई आप की सासाजिक क्रांति। अब 
आर्थिक क्राति का स्वरूप बताइये | 

मे--इस समय देश की सारी चल ओर अचल सम्पत्ति इने-' 
गिने बड़े आदमियों वाने राजों, मद्दाराजों, जागीरदारों, जमींदारों 
पूँजीपतियों (0० 97:७॥505), उद्योगपतियों ( 96प5:2456 ), 
व्यापारियों (॥४९४८20०॥5 ), दिसागी पेशे करनेवाले वकीलों, 
डाक्टरों, बड़े-वड़े अफसरों, ओहदेदारों, धार्मिक सुरुओं आचार्यों 
ओर महन्त मठाधीशों के कण्जे से हैं और उनमें से बहुत ले लोग 
उसका दुरुपयोग करके अपव्यय करते हैं, धन के जोर से 
अनावश्यक ऐशो आराम और अत्याचार करते हैं | दूसरी ओर 
करोड़ों जनता अपने जीवन के लिए अत्यावश्यक पदाथ मी प्राप्त 
नहीं कर सकती, यहाँ तक कि आधे पेट, नगे शरीर और सर्दी, 
गर्मी, वर्षा, धूप में खुले मैदान से आश्रयदीन जीवन व्यवीद 
करती है। इस आर्थिक विपमवा का अन्त होना, चाहिये | 

पहला सित्र--तो क्‍या सम्पत्तिवालों से सारी सम्पत्ति छीन- 
कर गरीबों में बाँट देनी चाहिए 
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मैं “ऐसा करने से न तो विषमता सिट सकती है और न देश 
समरद्धिशाल्ी हो सकता है। यदि ऐसा किया जाय तो थोड़े दिनों 
में सारी सम्पत्ति का अपव्यय होकर देश निधन हो जाबेगा। 
मेरा तो यही कहना है कि एस बड़ी एकत्रित सम्पत्ति का इस तरह 
सहुपयोग होना चाहिये कि जिससे सारे देशवासियों की बास्त- 
विक आवश्यकताओं की पूर्ति सहज ही होती रहे । 

पहला मित्र--उसकी कोई योजना भी तो बताइये । 

मैं--सारे सम्पत्तिवालों की एकत्रित की हुई चल और अचल 
सम्पत्ति सें से उनकी वास्तविक आवश्यकताओं की पूर्ति करने 
लायक सम्पत्ति छोडकर, शेष सम्पत्ति निकलवाकर एक 
“सावजनिक घरोहर” (?प७०॥० क्तए5 ) में ले लेना चाहिए 
ओर सम्पत्ति वालों को उन्की सम्पत्ति की मात्रा के अलुसार उस 
“सर्वजनिक धरोहर” के भाग (39॥268 ) दे देने चाहिये। 
देश के सारे उद्योग-धन्धे, खेती-बाड़ी आदि उस सावजनिक 
धरोहर की पूँजी से चल्लाये जाये। जो सम्पत्तिवान योग्य होवें 
उनको उक्त घरोहर के ( [7५50४७७ ), ट्रष्टियों में सम्मिलित किया 
जावे। उप्त धरोहर की पूँजी से जितने उद्योग धंधे चलाए जावे, 
उनमें अनुभवी पूँजीपति, उद्योगपति, व्यापारी तथा अन्य थोग्य 
कायकर्ता रखे जावें, जिनको या तो योग्यतानुसार उचित वेतन 
दिया जावे या और किसी प्रेकार से निश्चित पुरस्कार दिया जाये 
ओर खेती सम्बन्धी उद्योग में जमींदार उसी तरह लगाये जायें । 
मजदूरों के लिए उत्तकी योग्यता और काम के हिसाब से उचित 
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सजदूरी देने के शआतिरिक्त जिन उद्योगों में वे काम वर रहे हों, 
उनके नक्की नफे (९०७ ७7०६) मेआधा हिस्सा रखा जाय और 
शेष आधा हिस्सा उस “सावजनिक घरोहर” का रहे । पदार्थों 
की उपज केवल आधिक लाभ (7०१ ) की दृष्टि से न की 
जावे बिन्‍्तु जनता की आवश्यकताओं की पूर्ति का प्रुख्य *येय 
रखा जावे और उनमें लाभ ( 7?700/ ) केवल इतना ही रखा 
ज्ञादे कि, मजदूरों ओर काय-कर्ताओं की मजदूरी और वेतन 
धआआदि खर्चे पूरे होकर कुछ दिस्सेदारों को भी मित्न सके | देश में 
रोगियों, अंग्र हीनों और बुड्ढों को छोड़कर काम करने लायक 

कोई व्यक्ति निकम्सा न रहे | 
पहला मिनत्र--संसार मे सारे काम लाभ के लिए किए जाते हैं । 
ज्ञाभ के बिना काम करने की प्रवृति हीनदीं होगी और तब जनता 
को जीवन की आवश्यक वस्तुएँ जितनी अब मिलती हैं उतनी भी 
नहीं मिलेगी | 
में--ज्ञाभ कथों नही होगा ? मेरी इस योजना मे तो सबको 
अपनी-अपनी योग्यता और कास के अनुसार लाभ होगा परन्तु 
वर्तसान की तरह अनाप-शनाप अनियमित लाभ अथवा थोडा 
काम और अधिक बेहिसाब लाभ, जिसको लास नहीं किन्तु लूट 
कहना चाहिए, न होगी और सट्टवाजी में भोली जनता का शोषण 
( रर्फांजाधणा ) न हो सकेगा । जब सारे देश मे क्रांति हो 
कर लोगों का दृष्टिकोण बदल ज्ञायगा और व्यक्तिगत स्वार्थ-कों 
ही अधानता देने के बदले सारे समाज के स्वार्थ को महत्त्वं दिया 
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जायगा, व्यप्टि को सम्ष्टि में जोड़ दिया जायगा, तो आर्थिक 
व्यवस्था का ढाँचा ही बदल जायगा और फिर कोई कठिनाई 
नहीं रहेगी । 
पहला मित्र--अव राजनैतिक क्राति के विषय में आप अपने 
विचार वतलाइये । 
में--राजनैतिक क्रांति तो अभी हो ही चुकी है ओर देश में 
सेकड़ों राजाओं का वशपरम्परागत शासन खतस होकर प्रज्ञा 
के प्रतिनिधियों के हाथ में राज्य की बागडोर आ चुकी है। 
इस विषय में इस समय अधिक विचार करने की आवश्यकता 
नहीं दिखती । 
दूसरा मित्र--तो क्या आपके विचार में वर्तमान की राज्य 
व्यवस्था ठीक है ? ु 
में -इस समय जो नई व्यवस्था बन रही हे उसके सिद्धात 
तो बहुत ही सुन्दर और अति उच्च कोटि के हैं, पर ये सिद्धान्त 
कायहप में ढल सके ओर देश के लोगों की द्तमान योग्यग को 
इृष्टि में रखते हुए, यह्‌॒ व्यवस्था दिकाऊ रह सके इससे बढ़ा ही 
सन्देह है | 
दूसरा मिन्न--सो क्‍यों ९ 
सैे--किसी भी देश में राज्य-व्यवस्था वही चल्न सकती है 
और वही टिक सकही है जो उस देश की प्रजा की वर्तमान 
योग्यता के अनुरूप हो । जिन देशों की जनता का बोद्धिक विकाश 
ओर सानसिक स्वतंत्रता के भाव बढ जाते हैं उनमें व॑ंशपरस्परा- 
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गत राजाओं का शासन नहीं टिक सकता डिन्‍्तु प्रजात+त्र शासन 
उपयुक्त होता है, ओर ज्िन देशों की श्रजा का बोद्धिक विक्राश 
कम होता है और सानसिक गुलामी बढ़ी हुई होती है वहाँ 
ग्रजातंत्र शासन सफल नहीं हो सकता बल्कि वे लोग स्वतंत्रता 
के विचारों को भी पसन्द नहीं करते। आपको याद होगा कि 
काबुल के लोगों ने अमानुल्ला के उदार शासन के विरुद्ध बगाबत 
करके बच्चा सकका को अपना बादशाह बनाया था | उधर योहप 
व अमेरिका के लोगों ने राजाओं. को उखाड़ फेंका ओर प्रन्नातंत्र 
राज्य स्थापित कर लिया | 

दूसरा मिन्न--तो क्या इस देश के लोग प्रजातंत्र शासन के 
योग्य नहीं हैं ? 

मै--इस समय तो यहाँ की जनता धार्मिक, सामाज्षिक और 
आर्थिक गुलामी में इतती जकड़ी हुईं है कि वह स्वतंत्रता का 
सच्चा तात्पय ही नहीं सममती ओर अपनी भत्राई बुराई का 
यथाथ निणय भी नहीं कर सकती। ऐसी दशा में वह अपनी 
सरकार क्या चुन सकेगी ? 

दूसरा--तो क्‍या पीछा ही वंश परम्परागत राजाओं का 
शाघ्तन होना चाहिये ? 

में-- नहीं । वंश परम्परागत राजाओं के शासन पद्धति का 
तो इतना व्यतिक्रम हो चुका है कि वह अब पीछी आ द्वी नहीं 
सकती | 

पहला मित्र-तो फिर क्या होना चाहिए ? 
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पै--धामिक, सामाजिक और आशिक क्रांति करके प्रजा 
को स्वतंत्र विचार करने योग्य बनाकर उसे नागरिकता के 
कत्तव्यों और अधिकारों की शिक्षा दी जानी चाहिये | इस तरह 
जब देश में सच्ची राजनैतिक जाग्रति हो जायगी, तब जनता अपनी 
राजनैतिक व्यवस्था स्वतन्नतापू्वक स्वयं चुन लेगी और वहीं 
टिकाऊ होगी । जब तक यह नही होता तब तक जनतंत्र की राज्य 
व्यवस्था नहीं टिक सकती | ॥ 

पहला मिनत्र--श्राप जो क्राति-क्रांति का पाठ पढाते ही जाते 
हो, वह क्रांति करेगा कौन ! । 

में-पएथ्वी के जिस भाग में जिस समय इस तरह का घोर 
संकट उपस्थित होकर प्रजा जब अत्यन्त दुखी द्वो जाती है, 
तब उसकी सम्मिलित उत्कट इच्छा के फलस्वरूप कोई विशेष 
महान व्यक्ति उत्पन्न होता है और वही क्रांति करके बढ़ी हुई 
विषमता को सिटाकर समता के भाव से देश में सुव्यवस्था करके 
शान्ति स्थापन करता है । 

पहला मित्र-- लोगों को शिक्षा ओर उपदेश देकर शान्ति- 
मय क्रांति करता है या मारकाट से ? 

मैं--जहाँ शांतिमय उपायों से सफलता होने की योग्यता होती 
है वहाँ शिक्षा ओर उपदेशों से काम लिया जाता है और जहाँ 
ऐसी योग्यता नहीं होंती चहाँ डंडे से काम लिया जाता है । संसार 
में समय-समय पर ऐसे महान्‌ पुरुष हुए हैं और होते रहेंगे। 
इस देश के इतिहास में भी ऐसे कितने ही क्रांतिकारी महापुरुष 


( *२४ ) 


हुए हैं; उन सब में सगवान्‌ कृष्ण सबसे उच्च कोठि के महान 
क्रान्तिकारी ससत्वयोगी महापुरुष हुए है । उन्होंने यथायोग्य शिक्षा 
ओर उपदेशों द्वारा साम्यभाव से क्रान्ति कराई और जहाँ 
आवश्यकता देखी वहाँ डंडे और मार-काट से, नि: सक्लोच होकर 
कास लिया। आय संस्कृति के अनुसार श्रतिद्दन्द्दी से निपटने के 
लिए साम, दाम, भेद ओर एंड रूप से चार प्रकार की नीतियाँ 
हैं। पहले पहल शत्रु की वातचीत ( /)90778८9 ) द्वारा सम- 
झाने क ।सामनीति बरतनी चाहिए | इसमें सफलता न हो तो 
कुछ दे लेकर ((>ए७ 6८7'2६6) दाम नीति से निपटना चाहिए 
इससे भी न निपट सके तो शत्रु के घर में मतभेद या फूट डालने 
की सेदनीति का डपयोग करता चाहिए | और जब यह भी 
विफल हो जावे तो दण्ड यानी लड़ाई करके निपटना चाहिए। 
भगवान्‌ कृष्ण इसी राजनीति को चरतते थे। कोरवों-पाण्डर्थों 
के बीच में समभोता कराने के लिए वे कोरवों की सभा में गए 
ओर उन्हें बहुत समझाया, फिर पाण्डवों को सिर्फ़ ४ गाँव देकर 
बाकी राज्य कौरवों को रखने की साम और दास नीति से काम 
लिया । जब वे नहीं साने तो उससे अलग-अलग बातें करके 
भेद डालने का प्रयत्त किया ओर जब उसमें भी सफलता नहीं 
हुई तव युद्ध का निश्चय किया गया । इसी तरह शिशुपाल आदि 
अन्य राजाओं से भी चारों अकार की राजनीति वर्ती। अभी 
हैदरावाद के साथ हमारी वर्तमान सरकार ने भो वढी नीति 
सफलता से वर्ती है । द 
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पहला पमिन्र--क्या आपके विचार से हमारे यहाँ कोई क्रांति- 
कारी महापुरुष निकट भविष्य से उत्पन्न होगा ? 

में -उत्पन्न होगा क्‍यों? उत्पन्न तो हुआ-हुआा है पर उसमे 
क्रांतिकारी भावों दी पुरर्जाय्ृति होने की आवश्यकता है । 

पहला मित्र--बह्द कोन है ? 

सें--पंडित जवाहरलाल नेहरू ! सच्चा ऋतिकारी महापुरुष 
आत्मज्ञानी होना चाहिये अर्थात्‌ जिसको सारे जगत की ओर 
अपली एकता का दृढ़ ओर अटल निश्चय हो ओर जिससे अपना 
व्यक्तित्व और सब व्यक्तिगत स्वार्थ स्वासाधारण के साथ एफ 
कर दिये हों, जिसमें पूर्ण समता का भाव दो; जो निडर और 
साहसी हो ओर जो शक्ति और युक्ति से सम्पन्न दो वानी विच- 
क्षण बुद्धि वाला और आत्मव्ी हो । उनमें से कई गुण पडित 
जवाहरलाल नेहछ में पाये जाते हैं ओर उनमे क्रांति के भाव भी 
काफी हैं | यद्यपि उनपझ्ले वे ऋतिकारी भाव महात्मा गाँधी जी की 
महात्माई सास्प्रदायिक्रता के प्रभाव से कुछ दव गये थे परन्तु 
अब शने: शने. उस सास्प्रदायिकता का प्रभाव कस हो रहा! है 
ओर पंडित जवाहरलाल नेहरू उस पर उतना अमल नहीं कर 
रहे हैं जितना कि थे महात्साज्ञो के जीवनकाल मे करने को 
विवश थे | अच देश की शक्ति वढ़ाने पर खूब जोर दिया जा 
रहा है| जल-लेना, स्थल्न-सेना ओर बायु-सेवा को बहुत वढ़ाया 
जा रहा है ओर उनको अधिम से अधिक घातक, नवीनतम 
शत्रा्््रों से सुसज्नित किया जा रहा है। इसके लिए वैज्ञानिक 
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साधनों की खोज का काम भी हो रहा है। पुलिस की भी 
जन सख्या बढ़ाने और उसकी समयोपयोगी शअ्ों से सुसज्जित 
करके समय की आवश्यकतानुसार बनाया जा रहा है । उपद्रव 
करनेवालों को दबाने और दंड देने से कोई रियायत या सझ्लोच 
नहीं किया जाता | हैदराबाद की अराजकता को पुलिस और 
सेना के बल से ही दवाकर शान्त किया गया। पाकिस्तान को 
जैसे को तेसे का उत्तर देकर सैनिक शक्ति के प्रदशन से ही - 
ठन्डा किया जा रहा है। अन्तर राष्ट्रीय ओर अन्य राजनैतिक 
मामलों मे कूटनीति ( ॥90079०७ ) से काम लिया जाने 
लगा। देश का आर्थिक संकट मिटाने के लिए, हाथ से चरखा 
चलाने पर ही निर्भर न रहकर, नदियों तथा जलाशयों से त्रिजली 
की शक्ति बहुत बड़े परिसाण में उत्पन्न करने की विशाल योज- 
नाये बनाई ज्य रही हैं | उस शक्ति से देश मे बड़े-बड़े कल् कार- 
खाने चलाये जावेगे और भीमकाय मशीनों से सब प्रकार के 
उद्योगों का अभूतपूर्व चौतरफा विस्तार किया जावेगा । शायद्‌ 
इसीलिए राष्ट्रीय फंडे से चरखे का चिन्ह हटाकर उल्चकी जगह 
चक्र रखा गया है। सहँगी ओर काले बाजार की समस्या को .. 
घुलभाने के लिए स्थिति पात्नकता ( 090५५ वृप० ) की नीति 
को त्यांग कर, पदार्थों पर फिर नियंत्रण ( 0०४४०] ) आदि 
करने की दिशा में कदम बढ़ाये जा रहे हैं । जनता की आरोग्यता 
ओर स्वस्थता के लिए “राम नामऊं जाप की रामबाण चिकित्सा” 
को स्थान न देकर, चवीनतम चिकित्सालयों / 77059६४5 ) और 


रू 
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समयोपयोगी चिकित्सा पद्धति ( ]+८७४7७॥६ ) को पूरी तरह 
प्रोत्साहन दिया जा रहा है। राष्ट्रीय वेष-सूषा( पोशाक ) सें केवल 
शुद्ध खादी की घोती, कुत्ता और टोपी की साम्प्रदायिकता के 
अनिवाय त्रत का शायद अब कट्टरता से पालन नहीं किया 
जायगा । त्रत, उपवास ओर प्राथना सभाये अब राजनैतिक प्रयो- 
जन सिद्धि के साधन नहीं रहे | 
पहला मित्र--चरखा कावने में कोन-सी साम्प्रदायिकता है | 
यह तो देश को आर्थिक दृष्टि से उन्नत करने का उपाय है। 
मैं --क्या मशीन ओर कल कारखानों के इस युग से आप 
चर्खा चल्लाकर देश की पशआर्थिक समस्या हल करने का स्वप्त 
अभी तक देख रहे हैं? चर्खा चलाने मे मनुष्य का ण्हुत अमूल्य 
समय लगता है और उससे उत्पादन बहुत थोडा होता है । क्या 
मनुष्य के श्रम और समय वा कोई आश्थिक मूल्य नही है ? जो 
काम मशीनों से मिनटों में होता है वह चरखे से दिन भर में भी 
नहीं होता। किसी अथंशास्त्री से पूछिये तो सही कि वर्तमान समय 
में चर्खे से देश की आर्थिक समस्या हल होती है क्या ? एक देश 
की आधिक उन्नति तो समय के साथ चलने ओर देश मे कल 
कारखानों की वृद्धि द्वारा ससार के प्रवाह का साथ करने से होगी। 
जो माल कल-कारखानों में तेयार होता है वह भी तो देशी ही 
है । उससे घृणा क्यों ? चरखा कातने का नियम भी, नित्य प्रति 
मालायें फेरने की तरह, एक मजह॒ब बन गया है और इसको 
आर्थिक रूप दिया जा रहा है । रेल, तार, सोटर, विजली, हवाई 


हक.) 


जहाज, रेडियो और परसाणु शक्ति के इस य॒ग में चर्खे ही से 
सब आशिक और राजनैतिक समस्याओं को हल करने का प्रयत्न 
करना ओर चर्खें को सुरशन चक्र समझना क्या अंध विश्वास 
नही हैं 
पहला मित्र--शुद्ध खादी के कपड़े पहिनना शपने देश प्रेस 
का चिन्ह है' झोर इससे मनुष्य के जीवन में बडी सादगी आती 
है। इसमे सास्प्रदायिकता की कोन-सी वात है ? 
सै--खादी के कपड़े पहनना निस्संदेह अच्छी बात है; परन्तु 
उच्ची को एक मात्र देश प्रेम की चर्दी मानना उठ्ी तरह है जिस 
तरह गेरूए रंग के कपड़े साधु सन्याध्रियों की वर्दी होती है ओर 
अलग-अलग सम्प्रदायों की अलग-अलग तरह की बेप-भूषा होती 
है जिसमे वे जाने जाते हैं किये अमुऋ पंथ या सम्प्रदाय के 
अल्ुुयायों है, इसी तरह खादी के कपड़े वालों की भी एक सम्प्रदाय 
बन गई हे | क्‍या मिल के कपड़े खदेशी नहीं है, जब कि वे इसी 
देश के लोगों द्वारा इसी देश से बनते हैं ? 
हला मिनत्र--मिल्न के कपड़े हें त्तो स्वदेशी परन्तु वे मशीन, 
कल्पुर्जों और मनुष्य की शक्ति के सिवाय भाप, विज्ली आदि 
दूसरी शक्तियों के द्वारा बनते हैं । 
में->चरखे और करथे भी तो मशीने ही हैं। उनमें भी 
कलपुजें होते हैं | हाँ, चे केबल मनुष्य की शक्ति से चलते हैं और 
मिलें भौतिक शक्ति से चलती हैं। परन्तु वे भोतिक शक्तियाँ भी 
मनुष्य के उद्योग से ही उपयोगी बनी हैं। इस'युग में भौतिक 


( २१६ 3) 


: शक्ति के उपयोग के बिना जनता के जीवन की आवश्यक दरतुएँ 
पर्याप्त संख्या मे प्राप्त नहीं हो लकती । पुराने ढग के हल चलाकर 
खेती करते रहने से खाद्य पद्मार्थ पर्याप्त मात्रा मे उत्पन्न नहीं हो 
सकते । इसीलिए भोतिक शक्ति से चलनेवाले मशीनों के इर्लों 
( ॥78८०7७ ) से काम लेने के लिए सरकार ने लाखों करोड़ों 
रुपए खच किए है । मशीनों से बिजली पेदा करके उसके द्वारा 
सिंचाई का काम करने की बड़ी-बड़ी योजनाएँ बन रही हैं। ढुवाई 
( 7५809007 ) का कास रेलों, मोटरॉ, जहाजों ओर हवाई 
जहाजों की मशीनों से ही लिया जा रहा है | क्‍या मिलो के बिना 
केवल हाथ से कते और बुने हुवे कपडे से सारे देश के लोगों को 
पर्याप्त बस्ध मिल सकेंगे ओर क्‍या हाथ से बुना हुआ कपड़ा 
सैनिक आवश्यकताओं तथा .उद्योग धंधों में बरते जाने वाले 
कपड़ों के लिए उपयोगी होगा ? इस भौतिक उन्नति के युग में 
दीले-ढीले धोती, चोले और टोपी की पोशाक, छोटे बड़े कार्य- 
कर्ताओं के लिए कदापि उपयोगी नहीं उतरेगी जिसमे न तो फुरती 
है, न चुरती ओर न अभाव ही है । विशेषकर राज्य कार्य-कर्ताश्रों 
के लिए तो साधारण लोगों पर कुछ न कुछ तेज का प्रभाव पड़ने 
की आवश्यकता रहती है । राज्य शासन तेज के बिना स्थाई नहीं 
रह सकता । पोशाक मे भी तेज या प्रभाव होता है। इस पोशाक 
में तेज और प्रभाव की कम्ती है। ससार के व्यवद्दार मे वेप-भूषा 
भी परिस्थिति के अनुकृत होने की आवश्यकता हो। सन्त 
महात्माओं की वेष-भूषा चाहे कैसी ही हो परन्तु राज्य-कर्त्ताओं 


( ३० ) 
की भेप-भूषा तो उनझे पद और कार्य के उपयुक्ती होनी चाहिए, 
उनके लिए सन्त महात्माओं की वेप-सूषा उपयुक्त नही होती । 
जब फोन, पुलिस, चपरासियोँ आदि के लिए शानदार बर्दियों 
की आवश्यकता होठी है तो उनके ऊपर के अफसरों के लिए 
स्वादी की टोवी, घोला, धोती ओर चप्पक्ष कैप्ते ठीक जेंच सकती 
है ? शेप रही सादगी की दात सो सादगी अपने रात दिन के 
घरेलू जीवन में पूरी तरह रखनी चाहिए। परन्तु सरकारी और 
जिम्मेदारी के कामों के लिए पोशाक ((078८४! 9725७) परस्थित्ति 
के अनुरूप ही होनी चाहिए । यानी उनकी पोशाक चुस्त, फुरतीली 
अगों को सुसंगठित, दृढ़ और छुरक्षित रखनेवाली होने के साथ- 
साथ तेज या प्रभावशाली तथा ऋतु के अनुकूल होनी चाहिए । 
पहला मित्र--तो आप विश्व-वंच महात्मा गाँधी जी के 
सिद्धान्तों और कार्यों को कोई महत्त्व नहीं देते, ऐसा प्रतीत 
होता हे । 
मैं--यह्‌ वात नहीं है ।. में महात्माजी के वहुत से कार्या' को 

बड़ा ही महत्त्व देता हैँ और उत्त कार्या' के सम्बन्ध से उत्तको एक 
सहान्‌ व्यक्ति मानता हूँ । उनके स्वराज्य आन्दोलन से यहाँ के 
लोगों में राजनैतिक जागृति के लिए अभूतपूव उत्तेजना मिली और 
कष्ट सहने में ्ञोगों का साहस बहुत वढ़ गया | उनके अहिसात्मक 
सत्याग्रह ने अंग्रेजों का हृदय पतल्तट दिया जिससे भारत का 
साम्राज्य छोड़ने मे उनकी आशातीत उतावली करनी पड़ी, पिछले 
विश्व युद्ध के दुष्परिणामों से पीड़ित और त्रस्त योरुप और - 


( १ ) 


अमेरिका की जनता को अद्यत्माज्ी के अहिंसा के सिद्धान्त, अमृत 
की तरह मीठे ओर सुहावने लगे, जिससे अन्तर्राष्ट्रीय जगत में 
सारत की नेतिकता का वहुत भारी आदर हुआ और छल लोगों 
पर इसकी बडी अच्छी छाप जस गई जिसके फल्न स्वरूप संयुक्त 
राष्ट्रों की सुरक्षा कोंसिल मे उपस्थित किये गए भारत के मासलों 
को अच्छी सद्दायता पहुँचने की आशा है। महात्माजी के मनुण्य- 
मनुष्य में ऊँच-लीच का सेद मिटाने और दलितवर्ग के लोगों 
पर किए जाने वाले सवश हिन्दु थरों के अत्याचार मिटाकर उनको 
ऊँचे उठाने के लिए जो अथक ओर अतुलनीय परिश्रम किया ओर 
जो अदूभुव त्याग किया ओर मान अपसान में जो अविचल 
समता का भाव रखा, वह इतिहास में स्वण अक्षरों से लिखा 
जायगा। इस विषय में इनके बरावरी का उदाहरण विरतला ही 
मिलेगा और उसके इब कार्यो' का गुणगान सदा ही होता रहेगा । 
पहला मित्र--तो फिर उनके सिद्धांतों की आलोचला क्‍यों 
करते हो ? 
मै--आलोचना अनुकूल ओर प्रतिकूल दोनों प्रकार की होती 
है और स्वतंत्र विचार करनेवाला मनुष्य अपनी वुद्धि के अजु॒- 
सार जो वात उसे ठीक जेँचती है, अनुकूल या श्रतिकूल 
आलोचना करता है। पर एक महान व्यक्ति के सिद्धांतों ओर 
कार्यों के विषय मे तक ही न करना, उन्हे आलोचनाशों के परे 
( 9र०9 ) मान लेना तो हृठधर्मी है। जिघ्त समाज में 
बुद्धि का विकास होता है वहाँ तक तो हुआ ही करता है और 


आस 5, 
बढ़े से बड़े महापुषों के सिद्धान्तों ओर कार्यो' की समालोचना - 
होती हैं| यहाँ तक कि इस्त देश मे जिनको इंश्वरावतार माना 
जाता है, डद भगवान राम ओर कृष्ण के सिद्धात और कार्यों 
पर भी नाना प्रकार की दीका-टिप्पशियाँ होती रही हैं और 
होती रहेंगी । यही तो विचार रुदतंत्रता हैं और देश दी उन्नति 
के ल्षिए विचार स्वतंत्रता अति आदश्यक हैं। अंधविश्वास देश 
की अवनति का कारण द्ोता है | 


श। 


दूसरा मित्र - यह तो ठीक है । 


मैं-कोई भी सिद्धांत या व्यवहार सदा-सवंदा एक समाच 
उपयोगी नहीं होता । समय ओर परिस्थिति बदलने के साथ 
उतकी उपयोगिता भी वरलती रहती है! महात्सा गांधीजी के 
शांतिसय सिद्धांत ओर कार्य उल समय के लिए अवश्य ही बहुत 
लाभदायक थे | ओर वे अपने ससय की परिस्थिति के अछुसार - 
अपना काम कर चुके; परन्तु वह पत्स्थिति अब नहीं रही। 
इनके केवल शांतिमय सिद्धांतों के उपयोग ने देश की समस्याओं 
और संकटों को अधिक विकट वनाने में सहायता दी है, जिनका 
सामंजस्य करने के लिए अब क्रांदिक्लारी उपायों की आवश्यकता 
है, केवल शांतिमय उपायों से अब काम नहीं चंलेया । यही मेरा 
कहना है .। आशा है पं० जवाहरलाल नेहरू, अब स्वतंत्रता 
पूर्वक अपने आत्मवल से चौंतरफी क्रांति करने में सफल्त होंगे | 
इसलिए भयवान कृष्ण के क्रांतिकारो समत्वयोग का रहस्य 


( ३३ ) 
' हंदयज्ञ्म करके इंस देश कीं वंतेमान परिस्थिति के अनुरूप 
उसको काये में परिणत करना, उनको सहायक होगा | 

तीसरा मित्र--पर अभी आप कह रहे थे कि बेचारे अकेणे 
नेहंरूजी क्‍या कर सकते है। प्रचलित ढाँचा बदलने में बहुत से 
 ज्ञोगों के सहयोग की आवश्यकता है । 

में--अवश्य ही । पर आत्मबल्ली ओर आत्म-विश्वासी महा- 
पुरुष जब लोकहित के लिए किसी कऋांतिकारी कार्य करमे के लिए 
उद्यत होता है तो फिर बहुत से लोग स्वतः ही उसका साथ देने 
को तैयार हो जाते हैं ओर बहुत सो पर वह विजय पाकर अपने 
साथ कर लेता है। जब तक स्थितिपालकता ( 5६8६5 थुए० ) 
के वैधानिक कानूनों पर पाबन्दी की जाती है तब तक शासन में 
ढिलाई रहेतो है और सब लोग अपने-अपने व्यक्तिगत स्वार्थों' 
को देश हित की अपेक्षा अधिक महत्त्व देते है; परन्तु जब कोई 
महापुरुष वैधानिक कानूनों की स्थितिपालकता के बन्धनों को 
कांटकर क्राति का शंख फूँक देता है वो क्रांतिकारी भावों के बहुत 
से व्यक्ति उसका साथ देनेवाले निकल आते हैं इस देश में भी 
वर्तमान समय सें श्री एम० एन० राय और श्री जयप्रकाश 
नारायण जैसे विश्वविख्यात व्यक्ति ऐसे है जो इस कास में सफ- 
लता पूर्वक नेहरूजी का हाथ बटा सकते हैं और सहयोग दे 
संकते हैं । 

छुछे देर तक संब विचार मे पड़ गए; फिर प्रथम मित्र ने 
. कहाँ, ,...-०७ 
ये 


( २४ ) 


प्रथम-सित्र “यह तो आआप हिटलर ओर स्टालिन की तरह 
तानाशाही का एकतंत्र शासन ( 00४/०:७79 ) यहाँ लाने 
का स्वप्न देख रहे हैं । 
में--नहीं ! हिटलर ओर रटालिन जैसी तानाशाही 
( 0!८&07/979 ) मेरा लक्ष्य नहीं है । हिटलर तो अपने 
व्यक्तिव और अपने राष्ट्र की उच्चता के घमण्ड में सारे संसार 
फो दबाकर उस पर अपना शासन स्थापित करना चाहता था 
ओर यद्यपि रूस की राज्य उय्रवस्था का मुझे पर्याप्त परिचय तो 
नहीं है परन्तु सुना जाता है कि वहाँ सज़दूर और किसान दल के. 
जोर से साम्यवादी ( (/०॥४०775६ ) साम्प्रदाय की ही मनमानी 
हो रही है ओर उस दल के सिद्धांतों को, जनता के हितों की अपेक्षा 
अधिक महत्त्व दिया जा रहा है। पर भगवान कृष्ण का क्रांति- 
कारी समत्वयोग बैसा नहीं है। वह तो विश्व की एकता और 
समता के लिर्दोष सिद्धांत पर आश्रित हे। उसमें व्यक्तिगत 
सथवा दल या सास्प्रदाय विशेष के आअभिमान_ ओर 
विशेष स्वार्था के लिए अवकाश नहीं है किन्तु उंसमें-सब 
के हित की समदृष्टि रहती है। भगवान्‌ कृष्ण ने इतने दुष्ट 
और अत्याचारी राजाओं को मारा, मरवाया ओर पंरास्त किया, 
परन्तु उनके राज्यों पर न तो स्वयं राज्य किया और न उससे 
किसी साम्राज्य का निर्माण किया किन्तु अत्याचारियों को- 
नष्ट करके उनका राज्य उनके उत्तराधिकारियों को सॉंप 
दिया, जो श्रेष्ट गुण वाले थे। पापी कंस को मारकर उसकी 


( ४ ) 


राज्य गद्दी उसी के बाप साधु रवभाव उम्रसेन को दे दी । अत्या- 
चारी जरासंध को सरवाकर उसका राज्य उसके पुत्र सदाचारी 
सहदेव को दे दिया । कौरवों को मारकर हस्तिनापुर के राज्य 
पर श्रेष्ठाचारी पांडवों को आरूढ़ किया। उस समय की प्रजा के 
लिए वंशपरम्परागत राज्य शासन ही उपयुक्त था और परस्थिति 
के अनुकूल भी था। भगवान कृष्ण को न तो अपने भाई बधुओं 
से मोह था, न उनका कोई पक्षपात ही था। अन्त में सारे यदु- 
बंशियों को भी खपा दिया । सगवान कृष्ण की क्रांति का यह 
स्वरूप है। इसमें योरूप की तानाशाही ( 20:4/07279 ) का 
मेल नहीं खाता । हाँ, जब क्राति होती है तब एक बार शासन 
की बागडोर एक व्यक्ति के ही द्वाथ में रहनी अनिवाय होती है, 
जिस तरह टर्की में कमालपाशा और रूस में लेनिन ने किया । 
पर जब क्राँति पूरी होकर सुव्यवस्था स्थापति हो जाती है तब 
उस ससय की परस्थिति और प्रज्ञा की योग्यता के अनुरूप राज्य 
शासन की व्यवस्था स्थापित हो जानी चाहिये । क्रांतिकारी 
समत्वयोगी महापुरुष को स्वयं शासन करने की अभिलाषा या 
मोह तो होता ही नहीं | वह तो इन तुच्छ स्वार्था' से बहुत ऊपर 
होता है। जिनको वह राज्याधिकार सौंपता है उनको भी तो 


वह आअपना ही आत्मा अलुभव करता है। 
पहला मिन्न--भगवान कृष्ण के उस क्रातिकारी समत्वयोग 


का जो स्वरूप आप कहते हैं उसका वर्णन कहाँ मिलता है 
मैं--भगवदूगीता में । 


( ३६ ) | 

दूसरा मित्र--गीता तो जीवों को भवसागर से पार -करने 
चाला परमपावन-घम्मश्रन्थ है। उसमें ऋति कहाँ से ढूँढ़ लाये. 

में--क्या मनुष्य भंवसांगर से पार, केवल गीतोजी की 
दुहाई देने यां उसे पढ़ लेने मात्र' से ही होता है अथवा उसके 
अलुसार आचरण करने से ? 

तीसरा मित्र--मलुष्य भवसागर से पार तो धर्म का आच- 
रण करने से होता हे ओर इसी के लिये कमंकांड, उपासना - 
कांड ओर ज्ञान कांड गीता में प्रतिपादित है| । इन तीनों से 
मनुष्य मुक्ति पाता है । । 

मैं--मुक्ति का अर्थ है पराघीनता से छुटकारा पाना यानी 
स्वतन्त्रता की प्राप्ति करना । क्या कर्मकांड, उपासना कांड औरं 
ज्ञान कांड पराधीनता से छुटकारा देते हैं, या उल्टे, उन्हें नाना 
कांडों में जकड़े रखते हैं ? गीता मुक्ति देनेवालीं अवश्य हैः 
परन्तु वह इन समजहवी कांडों के बंधनों से भी सलुष्य को 
मुक्त करती है।इस शरीर में मनुष्य सारी आयु इन कांडों की 
उलमनों और वंधनों में बिता दे और किर मरने के बाद मुक्ति 
का संव्ज बाग दिखावे, ऐली मुक्ति गीता नहीं देती। गीता तो 
इसी शरीर और इसी संखार में मनुष्य को पूर्णतया ' सुक्त'या- 
स्वतंत्र बनाने की व्यवस्था करती है, यदि उसको सममककर उस 
पंर ठीक आचरण किया जाबे। पर कितने दुख'की बात है कि 
साम्प्रदायिक लोगों ने गीता के अर्थ काअनथथ - करके; चौतरफी 
कआांति करने वाले, आये संस्क्रति के मूलआधांर -इस- अमेंल्य 


( ३७ ) 
अन्ध को भी सजहबी या साम्प्रदायिक बना दिया और इससे देश 

के लोगों मे बुद्धि सेद पैदा करके उन्हें पथ भ्रष्ट कर दिया। इसीके 
परिणाम से देश आज आध्यात्मिक व नेतिक दृष्टि से रसातल 
को पहुँच रहा है । 

पहिला मित्र--तो आपके मतानुसार गीता का सच्चा अथे 
क्या हे? 

में-लो सुनिये। 'पर आज समथ बहुत हो गया है। यदि 
आप लोगों को अवकाश हो तो कल्न का टाइम कर लें। उस - 
- समय इस विषय पर विचार करेगे। 
दूसरा मित्र--कल यही समय ठीक रहेगा । 
मै--बहुत अच्छा । 
तीनों मिन्न चले गये । 


जॉ 


इेश्वर ओर जगत 


दूसरे दिन नियत समय पर उक्त तीनों मित्र आ गये और 
कौतूहल पृवेक कहने लगे । ,. ; 

पहिला सिन्न--अब आप अपने सतानुसार, गीता में वर्णित 
भगवान छष्ण के क्रांतिकारी समत्वयोग की व्याख्या आरम्भ 
कीजिये । क्‍ 

मैं--अच्छा मित्रों। गीता के क्रांतिकारी ससत्वयोग का, 
यथाथ रहस्य समझने के,लिये, पहले आप लोग इस जगत के 
विषय में गीता का सिद्धान्तः क्या है, उसपर ध्यान दीजिये क्‍योंकि 
क्रांति जगत में ही होती है। 

दूसरा सिन्न>-गीता इसके विषय में क्‍या कहती है सो आप 
कहिये । 

तीसरा मिन्न--में तो यह समभता हूँ कि जगत को ईश्वर ने 
बनाया है ओर वही इसका संचालन करता है । 

में--जगत को इश्वर ने बनाया है और वह्दी इसका संचालन 
करता है तो पहले उस इश्वर के विषय में विचार करना ठीक 
होगा।। यानी ईश्वर क्‍या है, उसका क्‍या स्वरूप है, वह कहाँ 
रहता है, वह जगत को क्‍यों और कहाँ बेठकर किस पदाथ से 
बनाता है और किस व्यवस्था से उसको चलाता है, इस पर 
विचार करना चाहिये। 


( ३६ 9 


दूसरा मित्र-ईश्वर के विषय में नाना लोगों के नाना मत 
हैं। कोई उसको निगुण, निराकार, जगत का रचनेवाला, जग- 
न्नियंता कहते हैं; कोई सशुझ, साकार, नाना नामों ओर नाना 
रूपोंवाला मानते हैं; कोई उसको स्वशक्तिमान, सर्वाधार, 
न्‍्यायी करुणासागर, दीनबन्धु, भक्तचत्सल आदि विशेषश देते हैं; 
कोई उसको पुरुष मानते हैं। कई नास्तिक कहते हैं कि ईश्वर है 
ही नहीं; कई दाशनिक लोग प्रकृति या परमारु या कम या 
बिज्ञान आदि को ही मानते- है; कई अपने आपको ईश्वर मानते 
हैं। कई लोग उसको बैकुण्ठ लोक, गोौलोक, ब्रह्म लोक आदि 
लोकों में रहनेवाला, कई आस्मान पर बैठा हुआ बताते हैं और 
कई मन्दिरों, देवालयों गुरुह्वारों, कई द्रगाहों, मस्जिदों, गिरजों 
. आदि को ईश्वर के निवास स्थान बताते हैं | करे उसको इश्वर, 
परमात्मा, परमेश्वर, भगवान, त्रह्म, राम, कृष्ण आदि नासों 
से संबोधन करते हैं; कई खुदा अल्लाह रहीम, कई (5०0, 097- 
820779, 90ए 067०8, ,, , «« ५००«कई आअरिहन्त आदिनासों से 
पुकारते हैं । इस विषय में बहुत घोटाला है, न मालूम कोन ठीक 


है कौन नहीं । 


मैं--सबने अटकले लगाई हैं । वास्तव मे ईश्वर क्‍या है, इस 
विषय में एक निश्चित निर्णय पर कोई नहीं पहुँचा, विशेष करके 
मजहबी लोगों ने तो उसकी बड़ी ही मिट्टी पलीत की है । 


पहिला मित्र--मिट्टी पत्नीत कैसे हुई ? 


( 8० ) | 
में--निगु ण निराकार कहते हुए भी जगत का रचयिता, 
जगन्नियन्ता आदि गुणों वाला मानते हैं; स्व व्यापी ,सर्वाधार 
आदि कहते हुए भी उसको विशेष नामों और विशेष रूपों में 
परिसित करके विशेष स्थानों में रोक रखा है; न्‍्यायी कद्दते हुए 
भी करुणासागर, दीनबन्धु, भक्त बत्सल श्रादि गुणों से खुशासद 
पसन्द और पक्षपाती बना दिया है; अपार या अपरिमित को 
परिमित, हृदबन्दी में जकड़ा हुआ एक व्यक्ति बना -डाला है। 
इससे अधिक उसकी ओर क्या सिट॒टी पल्तीत होगी ? - 
दूसरा मित्र--पर कई दाशनिक लोग तो उसका अस्तित्व . 
ही नहीं मानते ? 
में--उसका व्यक्तिभाव का परिमित, विशेष नामों, विशेष- 
रूपों, और विशेष गुणों में वँधा हुआ अस्तित्व म्रानने -वाले 
मज़हबी आर्तिक लोगों से तो उसका अलग अस्तित्व न मानने 
वाले, नास्तिक दाशनिक ही अच्छे हैं, जो उसकी मिट्टी 
तो पत्नीत नहीं करते । एक सम्राट को सारे साम्राज्य के सिंहासन 
-पर आरूढ़ करके फिर उसके पेरों में बेड़ियाँ डालऋर केदखाने 
में डाल रखना और उसके कल्पित चित्र या मूर्ति या किसी द्विशा 
के सामने सिर कुकाना, पूजा करना, उसके नामों की ग़ुणावत्ली , 
गाना, यह उसकी फजीहत करना नहीं तो ओर क्‍या है? 
दार्शनिक लोग यद्यपि उप्ते ईश्वर नाम से संबोधन नहीं करते 
परन्तु पुरुष, प्रकृति, परमाणु, कम, विज्ञान आदि नामों से, एक 
सर्व व्यापक शक्ति को तो मालंते हैं और जैसा वे मानते हैं, उसी 


( ४१ ) 


एक निश्च्रय पर स्थित रहते हैं | यह केवल नामों का भेद मात्र 
ही है । बास्तव मे मूल सत्ता या परमतत्व सब दाशनिकों का एक 
ही है।.इतना अवश्य है कि प्राय: सभी दर्शन उस परमतत्व के 
कुछ अंशों की दी व्याख्या करके थक जाते हैं। उसकी पूर्णवा 
को कोई नहीं पहुँचा । जिस तरह अनेक अधों ने एक हाथी को 
केवल स्पश करके जानना चाहा, तो जिसने हाथी की सँड़ पकड़ 
ली उसने.सूँड को ही हाथी मान लिया, पँछ पकड़ी उसने पँछ 
को, कान पकड़ा उसने कान को, पाँव छुआ उसने पाँच को और 
प्रीठ छुई उसने पीठ को ही हाथी मान लिया । उसी तरह भिन्न- 
भिन्न दर्शन शास्त्रों ने उस परमतत्व के विशेष अंश पर ही सारा 
जोर जगा दिया इस विषय में वेदान्त दर्शन का ज्ञान सब के 
आगे बढ़ा हुआ और पूर्णंता को पहुँचा हुआ है और उसी के 
अनुसार गीता में उस परमतत्व का पणतया यथाथ वणन किया 
गया है। 
... पहला मिन्र-बेदान्त सिद्धान्त के अनुसार गीता में उस 
ईश्वर के विषय में क्या कहा है ? 
- मैं-सुनिये--. - । 
अध्याय १३ में 
ज्ञेयं यत्तत्मवक््यामि यज्शात्वास्रतमश्लुते । 
अनादिमत्परं॑ ब्रह्म न सत्तन्‍नासदुच्यते ॥ १२॥ 
सवंतः . पाणिपादं॑ तत्सवतो5क्षिशिरोमुखम्‌ 
स्वतःभ्रुतिमल्‍लोके सवमावृत्य तिष्ठति ॥ श्शा। 


( ४२ ) 


सर्वन्द्रियगुणाभासं सर्वेन्द्रियविवजितम्‌ । 

असक्त सर्वभुच्चैव निगुण गुणभोक्‍त च॥ १४॥ 

वहिरन्तश्च भूतानामचर चरमेव ' च। 

सूक्मत्वात्तदविज्ञेयं दूरस्थ चांतिके च तत्‌ ॥ १५॥ 

अविभक्त च भूतेषु विभक्तमिव च स्थितम्‌ । 

भूतभत च तज्ज्ञेयं ग्रसिष्णु प्रभविष्यु च ॥ १६॥ 

ज्योतिषामपि तज्ज्योतिस्तससः .. परमुच्यते । 

ज्ञानं ज्ञेयं ज्ञानगन्य हृदि स्वस्थ घिष्ठितम्‌ ॥ १७ ॥ 

अथ -जो ज्ञेय अर्थात्‌ जानने योग्य है वह कहता हूँ, 
जिसे जान कर अस्त की प्राप्ति होती है अर्थात्‌ सब ,प्रकार के 
कल्पित बंधनों से छुटकारा होकर अक्षय आनन्द की प्राप्ति 
होती है; वह जानने योग्य अर्थात्‌ ज्ञेय वस्तु ( आत्मा ) अनादि 
पर त्रह्म है; न वह सत्‌ कहा जाता है न असंत्‌ ( १३-१२)। 

उस ( ज्ञेय तत्व अर्थात्‌ आत्मा ) के सर्वत्र आँखें, सिर और: 

झुख, एवं सत्र कान हैं यानी वह सब व्यापक होने से प्राणि 
सात्र के जितने हाथ पाँव आँख सिर सुख और कान हैं वे सब 
उसी के हैं; और जगत में वह सब को व्याप्त करके स्थित है 
( १३-१३ )। सब इन्द्रियों के गुणों का आभास ( वद्दी ) है; 
अर्थात्‌ सब इन्द्रियाँ और उन्तके विषय तथा व्यापार उसी कीं 
सत्ता से भासते हैं; (और वह ) सब इन्द्रियों से रहित हे 
अर्थात्‌ इन्द्रियों के बिना निरिन्द्रिय सृष्टि भी वही है; असक्त 
होता हुआ अर्थात्‌ वस्तुतः सब सम्बन्धों से रहित होकर भी 
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( वह ) सब का धारण पोषण करता है, और निग॒ंश होकर भी 
शुर्णों का भोक्ता है; अर्थात्‌ सब कुछ वही होने के कारण वही 
खब का धारण पोषण करनेवाला है, और चही निगुण तथा 
वही सगुण है ( १३-१४ )। 

वह सब भू्तों के बाहर और भीतर भी है; चर और अचर 
अर्थात्‌ जगंस और स्थावर भी है; सूक्ष्म होने के कारण बह 
सन ओर इन्द्रियों से जाना नही जाता; और वह दूर भी है 
तथा पास भी हे अर्थात्‌ अत्यन्त सूक्ष्म रूप से सर्वत्र परिपूर्ण 
है(१३-१४५)। . ..*. - 

वह विभाग रहित होता हुआ सी भूत्तों में बिभाजित हुआ सा 
स्थित है, अर्थात्‌ एक ही अनेक रूपों में प्रतीव होता है; और 
- चह ज्ञेय आत्मा भू्तों का घारण-पोषण, संहार और उत्पत्ति 
करनेवाला है, अर्थात्‌ जगत की उत्पत्ति, स्थिति और लय सत्र 
उसी में होते है ( १३-१६ ) । 

वह ज्योति वालों की ज्योति अर्थात्‌ तेज का तेज, 
अज्ञानांधकार से परे कहा जाता है तथा ज्ञान, जेय ओर ज्ञान से 
अनुभव होने वाला, सब के हृदय में रहता है ( १३-१७ )। 

पहिला मिन्र--यहाँ पर उस परत्रह्म परमात्मा को ल्ेय 
क्यों कहा है ? 

भैं>-क्योंकि असली जानने योग्य वही है। उसके जानने से 
सब छुछ जाना जा सकता है। उसको न जानकर और कितने 
ही पदार्थ जान लिये जायेँ तो वास्तविक ज्ञान नहीं होता । 


( ४४७ ) ५ ० 


पहिला पित्र-श्लोक १२.में कद्दा-है कि “वह न ,सत्‌ और 
न असत्‌ कहा जाता है” सो असत्‌ न कहना .तो ठीक है प्र 
सत्‌ क्‍यों नहीं कहा जाता ? ह 

मैं--केवल सत्‌ कहने से असत्‌ की अपेक्षा रहती है, यानी 
असत कोई उसके अतिरिक्त और वस्तु होने का भाव रहता है 
परन्तु सत्‌ ओर असत्‌ उससे कुछ भी भिन्न नहीं है। जगत का 
बनाव जो चछ्षण-क्षण में बदलनेवाला तथा उत्पत्ति नाश द्ोने 
वाला होने के कारण असत है वह भी उसी प्ररमतत्व की कल्पना 
या इच्छा का दिखाव है यानी वही अपनी कल्पना से जगत रूप 
होकर भासता है, इस कारण बह .क़ेवल--सत्‌ नहीं कद्दा जा 
सकता ) अन्य स्थान में सत और असत्‌ दोनों ' वही है, ऐसा भी 
कहा है। बेदान्त दर्शन की यही तो पूर्णता है कि वह उस.परस 
तत्व आत्मा या परमात्मा था इेश्वर को सब “व्रिरोधी भावों के 
जोड़ों, यानी इन्हों के भीतर ओर उनके परे भी बताता है। 
तभी उसकी सवव्यापकता सिद्ध होती है । अगर उसको इकतरफा 
मानें यानी सत्‌ या अच्छा ही अच्छा मानें, जैसा कि मजदबी 
लोग मानते हैं, तो चह परिमित था सीमाबद्ध हो जाय और 
उसकी सब व्यापकता न रहे; परन्तु जब-कि वह सब है तो सत 
कौर असत्‌, भला और छुरा, छोटा और बड़ा, शिष्ट भोर दुष्ट, 
ऊँचा और नीचा, बाहर-और -भीतर, दूर और नजदीक, निर्गुण 
आर सगुण, एक और अनेक, जड़ और चेतन आदि सब विरोधी 
भाव उसी में हैं । और जहाँ दोनों विरोधी भाषों का एकत्व-होत़ा 
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है, उस पर कोई एके विशेषंण नहीं लग सकता किन्तु उसके 
विषय में वाणी से कुछ भी ठीक-ठीक कहा नहीं जा सकता। 
कोई विशेष गुंण तो किसी विशेष व्यक्ति से होता है, पर जहाँ 
संबकी एकता होती है, व्यक्ति भाव ही नहीं रहता, सब कुछ एक 
- ही परमात्मा होता है वहाँ कोई विशेष गुण या नाम या रूप 
कैंसे कहा जा सकता है। जो लोग ईश्वर को एक विशेष व्यक्ति 
मानते हैं वही अपने अज्ञान से उसमें विशेष गुण, विशेष नाम 
ओर विशेष रूप आदि का आरोप करके उसे सीमावद्ध यानी 
परिमित बनाते हैं । 
दूसरा मित्र--सकोक १७ के अन्त सें “हृदि स्स्यधिष्ठितम” 
कहने से विदित होता है कि वह सबके हृदय या छाती में 
रहती हे । 
सैं--हृदय में रहने का सतलब, केवल मनुष्य शरीर के किसी 
अंग में रहने का नहीं है, किन्तु सब के अंतस्थल् यानी संसार के 
प्रत्येक अणु में सुक्र्म रूप से चिद्यमान रद्दने का है, तभी तो 
वह से व्यापक है।इस विषय के और भी बहुत से खोक 
हैं जेसे:-- 
उपद्रष्टाुमन्ता च' भर्ता भोक्ता महेश्वर:। 
परमास्मेति चाप्युक्तो देहेस्सिन्पुरुप: परः ॥ १३-२२॥ 
समें सर्वेषु भूतेपु तिष्ठ॑तं परमेश्वरम्‌। 
विनश्यत्स्वविनश्यन्तं यः पश्यति स पश्यति ॥ १३-२७ ॥ 
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सम॑ पश्यन्हि सबंनत्र समवस्थितमीश्वरम्‌। 
न हिनस्त्यात्मनात्मानं ततो याति परां गतिम्‌ ॥१३-९८॥ 

प्रकृत्येब च कर्माशि क्रियमाणानि सवश: । 
यः प्रश्यति तथात्मामकर्तारं स पश्यति ॥ १३०९६ ॥ 
यदा आतप्थगृभावमेकस्थमनुपश्यति | 
तत एवं व विस्वारं त्रह्म सम्पय्यते तदा ॥ १३-३० ॥ 

अतादित्वानिगुणत्वात्परमात्मायसव्यय: ।। 
शरीरस्थो(पि कोंतेय न करोति व लिप्यते ॥ १३-३१ ॥ 

यथा सबंगतं॑ सौद्म्यादाकाशं नोपलिप्यते। 
सवत्रावस्थितो देहे, तथात्मा नोंपलिप्यते ॥ १३-३२ ॥ 
अथे--उपद्रष्टा अर्थात्‌ मन, बुद्धि, चित्त, अहंकार, प्राण तथा 
इन्द्रियादि की चेष्टाओं का अनुभव करनेवाला-ज्ञाता अथवा साक्षी; 
अनुमन्ता अर्थात सन, बुद्धि, चित्त, अहंकार, प्राण तथा इन्द्रि- 
यादि को उनके व्यवहारों में अनुमति देनेवाला यानी उनका 
प्रेरक अथवा सहायक्; भतों अर्थात्‌ सन, बुद्धि, चित्त, अहंकार, 
प्राण तथा इन्द्रियों आदि के संघात रूप शरीर को सचा एवं 
चेतना युक्त करनेवाला; भ्ोक्ता अर्थात्‌ सन रूप होकर इन्द्रिया- 
दिकों के द्वारा विषयों को भोगनेवाला; महेश्वर अर्थात्‌ व्यष्टि 
भाव से शरीर का और समष्टि भाव से सारे विश्व का स्वामी 
एवं शासक, इस शरीर में रहनेवाला पुरुष, ( प्रकृति से ) परे 
और परमात्सा भी कहा जाता है-। तात्पयय यह कि इस शरीर में 
जो चेतन पुरुष अर्थात्‌ व्यष्टि भावापनज्न जीवात्मा रहता है वह 
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जड़ प्रकृति से परे है, क्योंकि प्रकृति निरन्तर बदलती रहती है, 
परन्तु पुरुष सदा एक-सा बना रहता है धसलिए उसे परप्रुष 
कहते हैं । वह परपरुष व्यष्टि साब से शरीर के अन्दर रहता 
हुआ शरीर की प्रथक्‌ एथक्‌ चेष्टाओं का ज्ञान अर्थात्‌ अछुभव 
रखता हुआ तथा सब चेष्टायें करवाता हुआ झौर सब प्रकार के 
भोग भोगता हुआ, ५वं इन्द्रियों आदि पर शासन करता हुआ 
भी वास्तव में समष्टि-आत्सा परमात्मा स्वरूप ही है, अर्थात्‌ 
प्रत्येक देह में स्थित पुरुष अथवा जीवात्मा ओर सब के आत्मा 
परमात्मा सें कोई भेद नहीं हे बस्तुतः वे एक ही हैं ॥| १३२४ ॥ 
जो सब नाशवान भूतों में यात्री जगत सें ( सदा एक समान 
रहने वाले ) सम अविसाशी परमेश्वर अर्थात्‌ आत्मा को स्थित 
देखता है वही देखता है । तात्पय यह कि जिसको जगत के भिन्न- 
भिन्न प्रकार के परिवतत शील और विपम वनाओं में एक अप- 
रिवतेनशील एवं सम आत्मा अथवा परसात्मा की सवंव्यापकता 
का ज्ञान हैं, दूसरे शब्दों में जो इस नाना भावापन्न जगत को एक 
सत्य, नित्य एवं सम आत्मा अथवा परमात्मा के परिवरततनशीक 
मायिक भावों का बनाव सममता हे वहीं सच्चा ज्ञानी है। 
( १३-२७ ) सम अर्थात्‌ एक समान स्थित, इश्वर अर्थात्‌ आत्मा 
को सर्वत्र उसी सम भाव ही में देखने वाला ( पुरुष ) अपने 
आप ( आत्मा ) की हत्या नहीं करता, ( और ) इससे ( वह ) 
परमगति को प्राप्त होता है । तात्पप. यह कि जो एक और सम 
आत्मा अथवा परमात्मा की सब मे एक समान स्थिति होने के 
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निश्चय पूवक सर्वत्र एकता (00७४९४७) आर समता 
(5977९7659) का ज्ञॉन रखता है वह समदर्शी मंहापुरुष अपनी सर्वे 
अकार की उन्नति करता हुआ परमात्मंभाव में स्थित द्वोता.है, परंतु 
जो इसके विपरीत मिन्नता ओर विषमता के,भांवों को संज्ी मान _ 
कर, एक अखंड निर्विकार एवं सम आत्मा अथवों परमांत्मों को 
अनेक विभागों वाला तथा विक्वारवान्‌ एवं-विषम भावों वाला 
मानता है; वह सब सें रहनेवाले आत्मा अथवा परंमात्मां स्वरूप 
अपने वास्तविक आपका तिरस्कार करने की आत्महत्या करके 
अंधोगति को प्राप्त होता है ( १३-२८ ) कम सब ग्रकार से प्रकृति 
द्वारा ही किए हुए होते हैं, ओर आत्मा अकता है, जो इसे 
अकार देखता है वही देखता है । तात्पयय यह कि आत्मा के एंक 
'एवं सम होने के ' कारण उसमें कॉय कारण का कोई मेद नहीं 
होता--ये भेद सब प्रकृति के गुणों के ऋल्पित बनाव मात्र हैं, 
इसलिये कर्मों का कत्तापन अर्थात्‌ काये कारण भाव - प्रकृति तके 
ही रहता है, आत्मा सदा अकर्ता ही रहता हे। जो इस रहस्य 
को ठीक-ठीक जान ल्षेता है, बही यथार्थ दर्शी अंर्थीत्‌ सच्चा ज्ञानी 
होता है ( १९-२९ ) जब भूतों के प्रकृता के भावों को एकत्वभाव 
में स्थित देखता है ओर उस एकत्व भाव ही से जगंते की अनन्त 
प्रकार की भिन्नता का विस्तार देखता है, तब त्रह्मं स्व॒रूंप होता 
है । तात्परय यह कि जब मनुष्य को जगत्‌ की कल्पितं प्रथकता के 
'ावों में सच्ची एकता और उस सच्ची एकता ही से कल्पित 
श्रूथकंता का फ़ैल्ञाबं होने का निश्चय हो जाता है, दूसरे शब्दों में 
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“अनेकों में एक ओर एक में अनेक” होने का जब यथार्थ अजु- 
भव हो जाता है, तभी ज्राह्मी स्थिति की ग्राप्ति होती है ( १३-३० ) 
हे कॉतेय। अनादि होने के कारण और निगुश होने के कारण 
यह अव्यय अर्थात्‌ निर्विकार परमात्मा शरीर मे रहता हुआ भी, 
न ( कुछ ) करता है और न लिपायमान होता है ( १३-३१ ) 
जिस तरह सूक्ष्म होने के कारण श्राकाश सब में रहता हुआ भी 
लिपायमान नहीं होता उसी तरह देह में आत्मा ( सूच्म रूप से ) 
सर्वत्र रहता हुआ भी लिपायसान नही होता ( १३-४२ )। 

पहला मित्र--इन श्लोकों से तो स्पष्ट होता है क्रि ईश्वर 
सारे जगत्‌ का आत्मा है और आत्मा ही परसात्सा है। सब के 
अन्दर रहनेवाला वह एक ही आत्मा या इेश्वर अनेक रूप हो 
कर नाना भाषों' वाला जगत्‌ रूप बनता है। श्लोक २२ में 
द्रष्ठा, दर्शन, दृश्य; भोक्ता, भोग और भोग्य सब कुछ शरीर में 
रहनेवाला आत्मा ही है, ऐसा कहा है। ईश्वर या परमात्मा 
शरीर और जगत्‌ से भिन्न नहीं है किन्तु जगत ही जगदीश्वर 
है। परन्तु इन श्लोकों में जो कहा है कि सब में वह “सम” 
रहता है, सो छोटे बड़े तथा भिन्न-भिन्न ग़ुणों वाले पदार्थों में 
एक समान बराबर कैसे रहता है और जब श्रेष्ठ वा दुष्ट या 
अच्छे और बुरे मे वह एक समान ही रहता है तो नेतिकता कहाँ 
रही ? बुरे कम करनेवाले भी ईश्वर के रूप ही हुए । 

मैं--यहाँ “सम” शब्द का तात्पये समान या बराबर नाप 
तौल बिस्वार या श्रेणी से नहीं है। “सम” शब्द का अथ सब 

2; 


नस 
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की एकता के समभाव से है। बराबरी या समानता का भाव 
चहाँ होता है जहाँ वास्तव में दो या अधिक की. तुलना हो, परन्तु 
जहाँ दो हैं ही नहीं, वहाँ तुलना किसकी किससे दहो। -जहाँ 
एकता होती है. वहाँ ही वास्तविक समता होती है । एक धागे में 
अलेक सणके पिरोये हुए होते हैं तो कोई मणका छोटा हो कोई 
बड़ा ओर किसी भी - पदार्थ का हो, घागा तो सब के अन्दर 
वही होता है. और जब धागे के ही मणके हों तो धागे के सिवाय 
और कुछ है ही नहीं--इक सार धागा ही है। यही भाव समता 
का है ।इसका खुलासा करने के लिए ही श्लोक ३२ में आकाशका _ 
दृष्टान्त दिया गया है । आकाश सब के अन्दर और बाहर व्यापक 
है परन्तु-छोटे प्राणी या वस्तु आकाश के जिस अंश में -द्ोते हैं, 
चह आकाश छोटा नहीं हो जाता और चड़े से बड़ानहीं हो जाता। 
पदार्थो' के गुण आकाश सें नहीं आते। ,भूतप्राणियों क़े होने 
ओर न होने से तथा उपजने ओर नाश दोनेःसे आकाश का कुछ 
बनता बिगड़ता नहीं; संसार के भिन्न-भिन्न भागों में नाना प्रकार के 
दुःख सुख आदि होने से आकाश में कोई विकार-नहीं होता, बह 
सम ही बना रहता है | “इसी तरह आत्मा 5या परमात्मा नाना . 
प्रकार के परस्पर विरोधी और विलक्षण बनावों में निर्विकार और 
सम ही चना रहता है। जब विरोधी व विषम अतीत होनेवाले 
भाव उस एक आत्मा हो के, होते हैं तब विषमता आंवेगी-कहाँ 
>से | सच कुल झपना आप अनुभव होने से सदा समता ः ही बनी 
: रहती है । शेष रही नैतिकता की बात, सो जहाँ एकता और समता 
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होती है वदाँ अनीति या अत्याचार हो ही नहीं सकती। जहाँ 
मिज्नता के भाषों ओर विभिन्न स्वार्ों की खींचातानी रहती है वहीं 
अनीति और अत्याचार होते हैं। जो लोग सत्र के साथ अपनी 
एकता के निश्चित ज्ञान से संसार के व्यवहार करते है वे अनीति 
या अक््याचार कर दी नहीं सकते क्योंकि अपने आप पर अनीति 
या अत्याचार कोई भी नहीं कर सकता; परन्तु जो लोग दूसरों 
को अपने से बिलकुल अलग मानते हैं वे ही अपने व्यक्तित्व के 
अहकार और व्यक्तिगत स्वार्थों की खीचातानी के कारण अनीति 
ओर अत्याचार करते हैं। वास्तव में सच्ची नैतिकता का सूल 
आधार ही एकता का भाव है। सारे समाज की एकता के निश्चय 
के आधार पर, सब के सम्मिलित स्वार्थो' को दृष्टि में रखते हुए 
जो नैतिक व्यवस्थाये बाँधी जाती हैं वही सच्ची नेतिकता हे; 
ओऔर जो भिन्न व्यक्तियों ओर मिन्न ससाजों के स्वार्था' की सिद्धि 
ओर छुरक्षा के लिए नैतिक व्यवस्थाये या कानून बनाये जाते हैं 
वे वास्तव में नैतिक नहीं--धोर अनैतिक हैं.।वतंमान समय से 
इसी अनैतिकता को ही अधिकतर लोग नैतिकता मानते हैं. और 
इसी से आपस में इतनी अशान्ति और लड़ाई भ जड़े होते है' । 
पहला सित्र--परन्तु गीता में वर्शित पूर्ण एकता का ज्ञान 
और दृढ़ निश्चय तो विरले महद्दापुरुषों को होता होगा। सर्च 
साधारण की इतनी ऊँची योग्यता नहीं होती कि वे इस आध्या- 
व्मिकता को हृदयगंम कर सके और इसके अनुसार आचरण 
करें | फिर जनता के साधारण व्यवहारों में नैतिकता कैसे रहेगी ९ 
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मैं->यह ठीक है कि सब की एकता का आत्मज्ञान विशेष 
महापुरुषों को हीं होता है, साधारण जनता को नहीं होता; परन्तु 
जिस समाज में एक दो ही आत्मज्ञानी समत्वयोगी महापुरुष होते 
है और वे अपने उस सर्वात्म भाव के अचुभव से सब के हित 
को लक्ष में रखते हुए, देश काल और व्यक्तियों की परस्थिति के 
उपयुक्त नैतिकता के नियम बनाते हैं और साधारण जनता उन 
लियमों पर चलती है तब ही उस समाज में शांति रहती है, लड़ाई 
भंगड़े नहीं होते। जिस समाज में कोई आत्मज्ञानी महापुरुष 
होता ही नहीं या जनता ऐसे महापुरुषों का आदर आर अनुसरण 
नहीं करती तो वह समाज्ञ चाहे कितना ही शक्ति सम्पन्न हो या 
भौतिक दृष्टि से उन्नत हो, उसमे न तो नेंतिकता है न सच्ची 
सुख शान्ति ही। यद्यपि पूर्ण एकता होना दुसाध्य है परन्तु जिस 
समाज में जितनी ही एकता का भाव अधिक होता है| उतना ही 
बह नैतिकता में बढ़ा हुआ कौर शान्तिमय होता है और जितनी 
एकता कम होती है. उतना ही वह नैतिकता में गिरा हुआ और 
सुख शा से रहित होता है। संसार पूर्णता को नहीं पहुँचा है 

इसलिए तारतम्य तो रहता ही है । | 
वर्तमान समय में भी नैतिक व्यवस्थाओं के कानून समाज के 
चुने हुये बुद्धिमान और विद्वान क्ञोग ही राष्ट्रीय और अंतरराष्ट्रीय 
व्यवस्थापिका सभाओं ( 385९70|0॥65 ) में एकत्र होकर बनाते 
है! और साधारण जनता उन पर चलाई जाती है; परन्तु सव की 
एकता के आत्मज्ञान के अभाव में वे कानून सब के लिये द्वितका- 
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रक नहीं होते, किन्तु विशेष व्यक्तियों या विशेष दलों या विशेष 
राष्ट्रों के संकुचित स्वार्थों की रक्षा के लिए होते है; इसीलिए न 
उनमें सच्ची नेतिकता होती है ओर न वे समाज के लिए सच्चे 
हितकारक ही होते है' । इसीलिए गीता में सबेभूतात्मैक्य समत्व 
योग की इतनी महिमा कही गई है । ऐसा ससत्व योगी सहापुरुष 
ही संसार का पथ-प्रदर्शक होता है और भिन्नता के भावों के 
कारण जब लोगों में बहुत विषमता हो जाती है तब आवश्यकता- 
जुसार क्रांति करके सच्ची नेतिक्रता स्थापित करता है। 
तीसरा मित्र--इन श्लोकों में कहा है कि वह आत्मा शरीरों 
में रहता हुआ भी न छुछ करता है और न लिपायमान होता है, 
सो समम में नहीं आता। जब संसार का सब बनाव वही करता 
है और नाना प्रकार के विकार प्रत्यक्ष अनुभव हो रहे हैं, तो 
यह अकर्ता और निर्लेप कैसे रहता हे ? 
मैं--कर्ता और कर्म अथवा मोक्ता और भोग्य अलग-अलग 

हों तो कर्तापन ओर भोक्तापन का भाव होता है, परन्तु जहाँ सच 

कुछ आत्मा ही है, वहाँ कर्तापन और भोक्तापन बनता ही नहीं । 

आत्मा स्वाभाव से ही अनादि अव्यय और एक होने के कारण 

उसमें मिन्‍नता के यह भाव ऋह्ीीं रह सकते । परन्तु आत्मा 

के अज्ञान से, लोग अनेकता ही के व्यक्तिभावों में आसक्ति करके, 

आत्मा या परमात्मा या अपने आपको अनेक विकारों से युक्त 
सानकर आप ही दुखी होते है । जो महापुरुष व्यक्तिभाव से 

ऊपर उठ कर सर्वात्म भाव के आत्मज्ञान में स्थित हो जाते है 
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उन पर जगत के नाना प्रकार के विकारों का कुछ भी प्रभाव नहीं 
पड़ता किन्तु वे सदा ही सम रहते है । 
पहला मित्र*गीता में दूसरे स्थान पर इश्वर को जगत से _ 
भिन्‍न साना है। जैसे अध्याय १४८ में :-- 
ईश्वर: सवभूतानां हृद्देशेउज्जुन तिष्ठति | 
आमयन्सवभूतानि यन्त्रारूढानि सायया ॥ १८-६१ ॥ 
तमेव शरण गच्छ सर्वभावेन भारत । 
तत्प्रसादात्परां शांति स्थान प्राप्त्यसि शाश्वतम्‌ ॥ १८६२ ॥ 
अर्थ । हे अजन ! ईश्वर अपनी माया से यंत्र पर चढ़े हुये 
भूत-प्राणियों को घुमाता हुआ सब भूतप्राणियों के हृदय में स्थित 
है ( १८-६१) । 
है भारत ! तू सब्च प्रकार उसी के शरण में जा; उसके प्रसाद 
से परम शांति के शाश्वत स्थान को प्राप्त होगा ( १८-६२ )। 
जब वह ईश्वर अपनी माया से यंत्र वा चक्र पर चढ़ाए हुए 
सब भूतों या जगत को घुमाता है वो वह जगत से अलग है तभी 
तो उसे घुमाता है। जब कुंभार चाक पर चढ़े हुये बतेनों को 
घुमाता है, तो वह उसले अलग ही होता है| घूमने वाले और 
धुमाने वाले का सेद द्वी तो हुआ । 
... मैं--पर कुभार तो चाक और बरतनों से अलग बेठा होता 
है; और ईश्वर, इस श्लोक के अनुसार सब भूतों के हृदय देश 
यानी उनके भीतर स्थित है ओर भीतर से ही सबको क्रियाशील 
करता है; तब वह अलग कहाँ रहा ? क्‍या आप लोग अपने 
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भीतर अपने आप यानी आत्मा के सिवाय ओर किसी के होने 
का अ्रनुभव करते हैं ? 
पहला मिन्र--नहीं । 
में--तो फिर घूमनेवाले से घुमानेचाला अलग कहाँ रहा। 
वास्तव में बात यह है कि प्रत्येक शरीर और जगत के दो भाव 
होते है। एक स्थल आधिओभोतिक जड़ साव और दूसरा सूक्षम 
आध्यात्मिक चेतन भाव | स्थल्न आधिभौतिक, जड़भाष निरंतर 
बदलते वाला, उत्पत्ति और नाशवान परतंत्र एवं विकारी होता है; 
ओर सूक्ष्म, आध्यात्मिक चेतन भाव सदा एक समान रहनेवाला, 
उत्पत्ति, नाश और विकारों से रहित, पूर्ण स्वतंत्र, सब जड़ भावों 
का स्वामी होता है| संसार में यह प्रत्यक्ष देखा जाता है कि जड़ 
पदार्थों को चेतन-प्राणी ही हल-चल्न देते हैं, इसलिए चेतनप्राणी 
ही जड़ पदार्था' के स्वामी या शासक होते हैं । प्रत्येक शरीर की 
सब इन्द्रियाँ, प्राण और सब अंग तथा मन, बुद्धि, चित्त, 
अहंकार रूप अन्त:करण आदि भोतिक जडभाव हैं और इन 
सब को सत्ता ओर चेतनायुक्त करनेवाला आत्मा, आध्यात्मिक, 
चेतन भाव है । भौतिक शरीर आत्मा की चेतना के आश्रित है 
ओर उसकी स्थिति आत्मा पर निभर है यानी आत्मा ही की 
कल्पना या इच्छा शक्ति से बनता विगड़ता और स्थित रहता 
है | इसलिए आत्मा ही शरीर का स्वामी या ईश्वर है और 
उसी की सत्ता और स्फुरण शक्ति से शरीर के सत्र व्यवहार होते 
हैं । यद्यपि संसार के दृष्टिगोचर जड़ पदार्थों से उनका चेतन 
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संचालत शरीर रूप से अलग दीखता है, पर आत्मा उन जड़ 


पदार्थो' से अलग ,नहीं है, यही भेद है | हममें से श्रत्येक उ्यक्ति 

यह अनुभव करता ओर कहता है कि “आँख, कान, नाक, सुख, 
हाथ, पाँव, मलद्वार, मन, बुद्धि, चित्त, अहंकार आदि सब मेरे 
हैं ओर इन सब का समूह शरीर भी मेरा है ।” जिससे सिद्ध 
होता है कि इस स्थूल शरीर और इसके सब अंगों के अतिरिक्त 
“में” कोई ऐसी सत्ता हैँ जो इन सबका स्वामी हूँ, और “मेरी” 
शक्ति से ही इनके सब व्यवहार ओर सब चेष्टाएँ द्ोती हें। 
“में? ही इनको प्रेरणा करता हैं और “में” ही इन सबको 
चलाता हूँ। तात्पय यह कि कोई व्यक्ति इनको अपने से अलग 
नहीं सममता बल्कि सबको अपना आप ही सममता है। जो एक 
शरीर पिण्ड की व्यवस्था है. वद्दी सारे त्रह्माणड और जगत की 
है ।सारे जगत के भी जड़ और चेतनरूप से दो भाष हैं । 
चेतनभाव, नित्य सनातन है ओर जड़भाव का रवामी या इश्वर 
कहा जाता है; परन्तु वह जगत से भिन्न नहीं है किन्तु जगत 
रूप ही है। चेतच की स्फुरण-शक्ति ही स्थूल जड़ रूप वनती और 
मिटती है । इस विपय के प्रमाण में गीता के श्लोक आगे असंग 
आने पर कहूँगा। 


दुसरा मिन्न--इस श्लोक में तो कद्दा है कि ईश्वर सब भूतों 
के हृदयदेश में रहता है; इसका तो वही अर्थ होता है कि वह 
एक विशेष स्थान में रुका हुआ है । 


( ४७ ) 


मैं--जिस तरदद विद्युत्‌ शक्ति यानी बिजली के करंट का 
भ्रवाह सारे आकाश में व्यापक हे परन्तु रेडियो का विस्तारक 
यंत्र ( 87094-८850798 ४४४४7६४८० ) जहाँ होता है वहीं से 
उस मशीन के द्वारा व्यापक विद्युत शक्ति का उपयोग करके 
उससे सर्वत्र ध्वनि ओर इदृश्य फेलाये जाते है। इसी तरह 
प्राशियों के हृदयदेश मे सन रूपी वह मशीन है, जहाँ से सारे 
शरीर की चेतना शक्ति को उत्तजना प्राप्त होती है । 


पहिला मिनत्र--६२ वे' श्लोक में कहा है कि “तू सब भाव से 
उसी की शरण में जा । उसी की प्रसन्नता से तू परम शान्ति के 
शाश्वत स्थान को प्राप्त होगा ।” इससे सिद्ध होता है कि ईश्वर 
स्वासी और जीव सेवक है। जीव जब इंश्वर की शरण में 
जाता है तब मुक्त होता है । इससे तो साफ हछोत अतीत 
होता है । 

में-- इस श्लोक के पहले के ६१ वे' श्लोक से यह श्लोक 
जुड़ा हुआ है, जिसमें ईश्वर को सब के हृदय में स्थित कहा 
है।जो सब के हृदय में स्थित है वह शरण में जाने वाले के 
हृदय में भी अवश्य ही स्थित है, ओर हृदय में अपना आप 
आत्मा ही है ऐसा सब को प्रत्यक्ष अनुभव है, तो फिर आप ही 
अपने शरण होता है । 

पहिला समित्र--आपको अपने शरण होने को कैसे कहा जा 
सकता है । 


( ४८ ) 


में--असल में बाते यह है कि संसार, में अधिकांश अज्ञोौनी 
लोग, इस नाशवान, अनित्यं, भौतिक शरीर को ही अपनी आप 
सान कर, दूसरों से अपने अलग होने के तुच्छ व्यक्तित्व की 
अहंकार करके, केवल अपने ठक्तिगत स्वार्था' के लिये, धंम को 
अधर्म और अधम को धम समभते हैं, ओर नाता प्रकार के 
अनथ करके समाज की व्यवस्था बिगाड़ते हैं। अंपने सच्चे 
स्वरूप, उक्त सब-व्यापी चेतन आत्मा को भूल जाते हैं। व्यष्ठि 
भाव से जो अआत्मा अत्येक शरीर में है, उसे जीवात्मा कहते हैं, 
ओर सब शरीरों और जगत में रहनेवाला वहो आत्मा समष्दि 
या सम्मिलित भाव से परमात्मा या इश्वर कहा जाता है। 
इसलिये सब के भीतर रहदनेवाले उत समष्टि चेतन आत्मा 
या ईश्वर का उल्लेख करके यह कहा गया है कि अपने पृथक 
व्यक्तित्व के भाव की, समृष्टि यानी सब के साथ एकता के भाव 
में जोड़ने रूपी शरण में जाओं। व्यक्ति भाव से किसी अलग 
ईश्वर के चरणों में पढ़कर उसकी शरण में होने का तात्पय 
नहीं है। इन दो श्लोकों का यथार्थ भाव समझने के लिये उस 
समय की परिस्थिति ओर प्रसंग पर विचार करना चाहिये। 
अजन महाभारत के युद्ध में होनेवाली हत्याओं के पाप के फल 
स्वरूप, नरक सें पढ़ने के भय से व्याकृत्त होकर, अपने व्यक्तिगत 
कल्याण के उद्दे श्य से, पाप से बचने के लिये, समाज की छुव्यस्था 
की परवाह न करके, व्यष्टि अहंकार से युद्ध करने रूपी अपने 
स्वाभाविक धर्म से विमुख होना चाहता था । अजुन के उस 


( *९ ) 


पथकता के भाव से समष्टि हित की द्वानि होने के कारणं भगवान्‌ 
कृष्ण ने उसको यह उपदेश दिया कि दूसरों से प्रथक्‌ अपने 
व्यक्तित्व के अहंकार से और अपने व्यक्तिगत स्वार्थ सिद्धि 
के लिये, तुमको अपना स्वाभाविक-धम युद्ध करना नहीं छोड़ना 
चाहिये, किन्तु अपने व्यक्तित्व को सब के साथ जोड़कर, अपने 
कत्तेव्य कम अच्छी तरह करना चाहिये जिससे समष्टि समाज 
की व्यवस्था बनी रहे, इससे परमशांति के शाश्वत पद की 
प्राप्ति होगी । अपने प्रथक व्यक्तित्व के भाव से अपना स्वाभाविक 
धरम छोड़ने से कदापि कल्याण नहीं होगा। इस श्लोक में “सबे- 
भावेन” शब्द का जो प्रयोग हुआ है वह विशेष ध्यान देने योग्य 
है। इसका यही तात्पय है कि अपने व्यक्तित्व और व्यक्तिगत 
स्वार्थों के सब भावों को समष्टि मे जोड दे। इन श्लोकों के 
पहिलले के श्लोकों पर ध्यान देकर सब के सामंजस्य करने से यह्‌ 
बात विशेष रूप से स्पष्ट हो जायगी | 
सच्चित: सवदुर्गोणि मतठ्सादात्तरिष्यसि | 
अथ चेत्त्वमहंकारान्न श्रोष्यसि विनडः च्यसि ॥ १८-५८ ॥ 
यद्हंकारमाशित्य न थोत्स्य इति मनन्‍्यसे । 
भमिथ्यैष उयवसायस्ते प्रकृतिस्त्वां नियोक्ष्यति | १८-४६ ॥ 
स्वभावजेन कोंतेय नित्रद्ध: स्वेन कमणा । 
क॒त नेच्छसि यन्मोहात्करिष्यस्यवशो(पि तत्त्‌ ॥ १८-६० ॥ 
थ--मुम में ( सव के आत्मा परमात्मा में ) चित्त रखने 
पर मेरी कृपा से तू सब विपत्तियों को तर जायगा। किन्धु यदि 


( ६० ) 
अहंकार से मेरी ( सर्वात्मा ) की बात नहीं सुनेगा तो नष्ट हो 
जायगा ( १६-५८ ) । यदि व्यक्तित्व के अहंकार के वश होकर 
तू ऐसा मानता है कि “में नहीं लडँगा” तो तेरा यह निश्चय 
मिथ्या है, (क्‍योंकि तेरी ) प्रकृति तुझे अवश्य (युद्ध ) में 
लगावेगी ( १८-५९ ) हे कोतेय ! तू मोह के कारण जिसे, अर्थात्‌ 
अपने कतंठय कर्म को नहीं करना चाहता है, उसे अपने स्वभाव 
जन्य के से बँधा हुआ तू विवश होकर करेगा ( १८-६० )। 
तीसरा मित्र -जब यह बात है तो “उसके शरण में जा, , 
उसकी प्रसन्नता से तू परम शांति को ग्राप्त होगा” इस द्वेत अथवा 
पथकता की भाषा का प्रयोग क्‍यों किया गया ? 
मैं--ज्ब वाणी से कोई बात कही जाती है तब ढछेत की 
भाषा का प्रयोग अनिवाय होता है, क्योंकि छेत बिना कोई 
वाक्य बन ही नहीं सकता । कर्ता और कर्म के बिना कोई वाक्य 
नहीं वन सकता | 'में/ 'तू? या वह! इन सें से किसी न किसी शब्द 
का प्रयोग करना ही होगा। इसीलिये गीता से भी कहीं पर में ' - 
ओर तू! का प्रयोग हुआ है, ओर कहीं पर वह” ओर "तू? का 
प्रयोग हुआझ्ला है, जिससे छेत का अ्म होता है। पर जिस द्वेत 
की भाषा से अत की सिद्धि होती हो, वह वास्तव में ढेत की 
भाषा नहीं होती | भाषा के केवल शब्दार्थ को इतना महत्व 
नहीं देना चाहिये जितना उसके भाव को। गीता में यद्यपि 
विवशता पूवक छत की भाषा का अयोग करना पड़ा है परन्तु 
उसका लक्ष्य अद्वेत का ही है । इन श्लोकों में भी ऐसा ही है । 


( ६१ ) 


पहिला भित्र-इन्‍्हीं कोकों को लेकर साम्प्रदायिक भक्ति 
मांग वाले, व्यक्ति इेश्वर के अस्तित्व की पुष्टि करते हैं और 
अपने को सवंथा उसके आधीन, दास और उसके हाथ की 
मशीन बताते हुए, अपने उत्तरदायित्व से विमुख होना 
चाहते हैं । 
.. में-उन लोगों का ऐसा सानना कहाँ तक ठीक है और इन 
ोकों का बैसा अथ लगाना कितना अन्याय है सो आप लोग 
देख ले। 
पहिला मभित्र--गीता में यह बात बहुत ही खटकनेवाली 
है कि भगवान कृष्ण स्वयं अपने ही मुख से अपने आप को 
इश्वर कहते हैं, वे आप ही अपनी भक्ति करने, सबस्व अपने 
समपण करने और सब कुछ छोड़-छाड़कर अपनी शरण से 
आलने पर जोर देते हैं। यह व्यक्तित्व का आत्माभिमान और 
स्वार्थेपरता प्रतीत होती है । उदाहरण के लिए:-- 
मयि सर्वांणि कर्माणि सन्‍्यसाध्यात्मचेतसा | 
निराशीर्निंसमो भूत्वा युध्यरव विगतब्वरः || ३-३० || 
अथे--तू सब कर्मों का आध्यात्म चित्त से मुझ मे सन्यास 
करके, आशा और ममता से रहित होकर, एवं शोक संताप छो ड़ 
कर युद्ध कर ( ३-३० ) 
'भोक्तारं यज्ञतप्सां सवलोक सहेश्वरम्‌। 
सुहृद॑ स्वभूतानां ज्ञात्वा मां शांतिमच्छात ॥ ४-२६ ॥ 


( ६२ ) 
अथ-मुमे यज्ञों और तपों का भोत्त, सब लोकों का 
महान देश्वर, सब भूतों का सुदृद्‌ जानकर शांति को ग्राप्त होता 
है ( ४-२६ )। 
योगिनामपि सर्वेषां सद्गतेनान्वरात्मना। 
श्रद्धाचान्भजते यो सांस मे युक्ततमों मतः ॥ ६ ४७ | 
आअथ-«सारे योगियों में जो अपने अंतःकरण को मुमत में 
लगाकर श्रद्धा सहित म्ुकको भजता है, वह मेरे मत में सब श्रेष्ठ 
योगी है ( ६-४७ )। री 
अधिभूतं क्षरो भाव: पुदुषश्चाधिदेवतम्‌ । 
अधियज्ञोडहमेबात्र देहे देहभ्वतां वर | ८-४ ॥ 
अतकाले च मामेव स्मरन्मुक्त्वा कलेवरम्‌ । 
यःप्रयाति स मद्भावं याति नास्त्यन्न संशय ॥ ८-५ ॥ 


अथ--क्षर अर्थात्‌ उपजने, मिटने, घटने, बढ़ने वाला निरं- 
तर परिवतनशील भाव अधिमभूत है, और पुरुष अर्थात प्रत्येक 
शरीर ओर जगत के व्यापारों को धारण करनेवाली, सबके 
आत्मा-परमात्मा की सूक्ष्म शक्तियों अथवा विभूततियों के रूप में 
प्रकट होने वाला देव-भाव अधिदेव हे, ( और ) हे देह घारियों 
में श्रेष्ठ इस देह में अधियज्ञ ( उपास्य.) में ही हैँ ( ८-४ )। 
ओर जो अंतकाल में केवल मुझे ही स्मरण करता हुआ शरौर 
छोडकर जाता है, वह मेरे भाव को प्राप्त होता है, इसमें संदेह 
नहीं-है । 


( ६३१ ) 


मन्मना भव मद्भक्तो मद्याजी मां नमस्कुस । 
सासे रैष्यसि युक्त्वैबमात्मानं सत्परायण: ॥ ६-१४ ॥ 
अथ:--सुक से मच लगा, मेरा भक्त हो, मेरा भजन कर 

ओर सुमे नमस्कार कर । इस प्रकार अपने अन्तः:करण 
की जोड़ कर मेरे परायण हुआ तू मुझ में ही मिल 
'जायगा ( ६-३४ )। 

अहं स्वस्थ प्रभवों मत्तः सर्च प्रवतते। 

इतिमत्वा भ्रजन्ते मां बुधा भाव समन्विता || १०-८॥ 

मच्चिता मद्गतग्राणा बोधयन्त: परस्परम्‌ । 

कथयन्तश्च मां नित्य॑ं तुष्पति च रसति च॥ १५०-६ ॥ 

तेषां सततयुक्तानां भजतां गतिपूबंकम्‌ । 

ददासि बुद्धियोगं व॑ं येत माप्ुपयान्ति ते || १०-१० | 

तेषामेवानुकम्पाथमहमज्ञानजं॑. तमः । 

नाशयान्यात्मभावस्थों ज्ञानद्ीपीन भाखत ॥ १०-११॥ 

अथे--जुड्िमान लोग यह मानकर कि “में सबकी उत्पत्ति 

का स्थान-हैं और मेरे से ही सब की भ्रवृत्ति होती है” प्रेम भाव 
से मेरी उपासना करते हैं ( १०-८)। मुझ में मन लगाकर 
(ओर) ग्ाणों को मुझ मे जोड़कर अर्थात्‌ श्वासोच्छवास में मेरा 
स्मरण करते हुए, ( तथा ) परस्पर में बोध कराते हुए एवं मेरे 
विषय ,में-चर्चा करते हुए सदा उसीमें ठ॒प्त यानी मस्त रहते हैं, 
और.उसी में रसण करते हैं अर्थात्‌ आनंदित होते हैं ( १०-६ ) | 
निरंतर मुझ सें मन लगाये हुए उन प्रीति पूर्वक ( मेरा ) भजन 


( ६४ ) 


करने वालों को में बुद्धि योग देता हूँ, कि जिससे वे मुमत में 
आ मिलते हैं ( १०-९ )। उन पर अलनुग्ह करने के लिये ही में 
उतके अंतःकरण में स्थित हुआ, देदीप्यमान ज्ञान के प्रकाश से 
अज्ञान जन्य अंधकार का नाश करता हूँ ( १०--१० ) 
ये तु सवाणि कर्माशि मयि संन्‍्यस्य मत्परा:। 
अनन्येनैव योगेन मां ध्यायन्त उपासते ॥ १२--६ ॥ 
तेषासहँ समुद्ध्ता स॒त्युसंसारसागरातू। 

' भवामि नचिरात्पाथ मय्यावेशितचेवसाम्‌॥ १२-७॥ 
सय्येव सन आधत्स्व मयि बुद्धि निवेशय । 
निवसिष्यसि सय्येव अत ऊध्व न संशयः ॥ १२-८॥ 
अथ चित्तं समाधातुं न शक्नोषि मयि स्थिरम्‌। 
अभ्यासयोगेन ततो मामिच्छापुं घनख्लय ॥ १२-६ ॥ 
अभ्यासेउप्यसमरथोंसि मत्कमंपरसो भव । 
मद्थमपि कर्माणि कुबेन्सिद्धिमवाप्स्यसि" ॥१२-१०॥। 

अथ--परन्तु जो सब कर्मा' का मुझ में संन्यास करके, मेरे 
परायण हुये, अनन्य भाव में मन लगाकर मेरा ध्यान करते 
हुए उपासना करते हैं; हे पार्थ ! मुझ में पूर्णतया चित्त लगा 
देनेवालों उन ( भक्तों ) को में सत्यु'रूप संसार समुद्र से तुरन्त 
पार करता हूँ ( १८-६-१७ ) अतएव मुझ में ही मन लगा,- 
एवं मुझ में बुद्धि स्थितकर; इस ठरह करने से तू उन्नत ह्ोकरः 
निःसंदेह मुझ में ही निवास करेगा ( १८) । श्रव यदि तू मुझ में 


भली भाँति ,चिच स्थिर न कर सकता हो, तो दे धनंजय 


( द४ 9) 


अभ्यास योग से सुझे प्राप्त करने की इच्छा कर, यानी वार-बार 
मेरी प्रप्ति के चिन्तन का अभ्यास कर ( १५-४ )। यदि अभ्यास 
करने में भी तू असमथ हो तो मेरे लिये कम करने में तत्पर रह; 
औरे लिये कम करता हुआ भी तू सिद्धि प्राप्त करेगा ( १२-४ )। 
माँ च योज्व्यभिचारेण भक्तियोगेन सेदते । 
सगुणान्समतीत्येतान्त्रह्म सूयाय कल्पते ।॥| १४-२६ ॥ 
अथ--ओऔर जो अनन्य भक्ति योग से सेरी उपासना करता 
है वह इन गुणों से अतीत होकर ज्रह्म रूप हो जाता हे (१४-२६) 
मनन्‍्मना भ्रव सद्भक्तो मद्याजी मां नसस्कुर। 
सामेवैष्यसि सत्य ते प्रतिजाने प्रियोडलि में ॥| १८-६४॥ 
स्वधमोन्परित्यज्य मासेक शरण ब्रज । 
अहं त्वां सबपापेम्यो मोक्षयरिष्यामि सा शुचचः ॥१८-६कष! 

' अर्थ--सुममें सन वाला हो; सेरा भक्त हो; मेरा यज्षन कर; 
अमे नमस्कार कर; में तुमे सत्य प्रतिज्ञा करके कहता हैँ कि, 
( ऐसा करने से ) नू सुझको भाप्त होगा; तू मुकको बहुत प्यारा 
है। सव घर्मो' का परित्याग यानी पूर्णतया त्याग करके तू एक 
मेरी शरण मे आ। में ठुक सब पापों से मुक्त कर दूँगा, शोक 
मत कर ( १८-६५,६६ )। 

कृष्ण के इस तरह के वाक्यों से उन पर आत्म-श्लाघा 
आर स्वाथपरता का आरोप हो सकता है । 
सैं-इन श्लोकों का वास्तविक अथ सममने में बढ़ी भूल 


आ्योर खेंचातानी को जाती है। भगवान्‌ ऋष्ण ने गीता में कहीं भी 
झ्‌ 


( ६६ ) 


अपने व्यक्ति भाव को ईश्वर नहीं कहा; न अपने भोतिक शरीर 
या व्यक्तित्व की भक्ति या उपासना करने को कहा है; ओर न 
कुछ अपने अलग व्यक्तित्व के लिये अपंण करने, या अपने 
पृथक व्यक्तित्व की शरण होने को कहा है । गीता में भगवान्‌ 
कृष्ण ने उत्तम पुरुष वाचक “अहं” शब्द के जितने रूपों" 
यानी सम, सतू, मे, मया, सामू, सयि आदि का 
प्रयोग किया है, वे समष्टि भाव से, यानी सब के आत्म रूप के 
भाव से किया है ओर यह बात स्थान-स्थार पर स्पष्ट भी करते 
रहे हैं। अतः भगवान कृष्ण का कहा हुआ में! मेरा! मुझ! 
ध्यादि प्रत्येक व्यक्ति का और सबका 'में? 'मेरा” ओर पम्रुकः है । 
सर्व व्यापी आत्मा का जहाँ वाणी से वर्णन, परोक्ष रूप से यानी 
दूरस्थ होने की भाषा सें, किया जाय तो वहाँ पर “बहू, उसका, 
उसको, उससे या उस से” इस तरह के अन्य पुरुष ( 7!॥0 
9००8०० ) बाचक स्वनामों ( 07007 ) का उपयोग किया 
जायगा; और यदि प्रत्यक्ष या निकटस्थ होने की भाषा में किया 
जाय तो, या वो “तू, तेरा, तुमको, तुम रुं, तुम में ” आदि मध्यम 
पुरुष ( 5९८0०ावत॑ 96750॥ ) वाचक सवनासों का उपयोग होगा, 
या “में, मेरा, मुकको, मुमसे, मुममें” आदि उत्तम पुरुष ([775 
7०500) बाचक सवबनामों का उपयोग होगा। गीता में भगवान्‌ 
ने कई स्थल्नों पर तो साधारण लोगों के बुद्धिगम्य होने योग्य 
अन्य पुरुष ( ]70 92४58०७ ) बाचक सबनामों का प्रयोग 
किया है, जिसका जिक्र पहले दो चुका है। बाकी अधिकतर 


( ६७ ) 


स्थलों पर उत्तम-पुरुष ( 7775६ 9०:508 ) वाचक शब्दों का 
प्रयोग किया है; क्‍्योंक्रि आत्मा सब का अपना आप है, जिसको 
सब कोई “में”? शब्द से कहते ओर अंनुभव करते हैं | उप “मैं” 
शब्द से, सब में समान भाव से स्थित, एक, अद्वेत, नित्य आत्मा 
का प्रत्यक्ष निश्चय होता है। “बह या तू आत्मा अथवा ऋ्ह्म 
है”? ऐसा कहने से “में” अलग रह जाता है, जिससे द्वेत या 
भिन्नता का अम हो सकता है, जैसा कि अठारहवें अध्याय के 
श्जोक ६१-६२ की भाषा मे “चह” ओर “उसको” शब्दों में आप 
को भ्रम हुआ था। “चह”? और “तु” को जानने या अनुभव 
करनेवाले में? के अलग अस्तित्व की आवश्यकता होती है। 
परन्तु “मैं” को जानने या अनुभव करने के लिये दूसरे किसी के 
होने की आदश्यकता नहीं रहती । “तू ब्रह्म अथवा आत्मा है” 
कहने से देह भाव ओर व्यक्ति भाव से आसक्त त्ञोगों के, अपने 
व्यक्तित्व या शरीर को ही आत्मा या ब्रह्म या ईश्वर मान लेने 
की आशंका रहती है। क्‍योंकि “बह” और “तू” केवल एक 
विशेष व्यक्ति वाचक शब्द हैं; परन्तु “सैं? शब्द सबमें एक 
समान व्यापक है। “में हूँ” यह सव अल्युभव करते हैं। इस में 
तब तक छेत का भाव नहीं आता जब तक कि इसके साथ ही 
धचह'” या “तु” का प्रयोग नहीं होता। और जव “मैं” के साथ 
सब की एकता का भाव अधिक स्पष्ट कर दिया जाता है, तब तो 
क्लैत के भ्रम के लिए कोई गुजाइश ही नहीं रहती । आपने 
सगवान ऋृष्ण के व्यक्तित्व के आत्माभिसान के ग्रसाण में जो 


( ६८ ) 

लोक कहे हैं, उन में सी प्रथकता का आव नहीं है; किन्तु सब 
के साथ उनकी एकता का भाव सम्मिलित है। अध्याय ३ श्लोक 
३० में “घ्ुुक में सब कर्मा का सन्‍्यास यानी अपण करने” को 
जो कहा है, उसके साथ ही “श्रध्यात्म चेतसा” यानी “मुमकों 
सब का आत्मा समझता हुआ अपरण कर” ऐसा कहा है । व्यक्ति 
ऋष्ण के अपंण करने को नहीं कहा। और उस परिस्थिति में 
व्यक्ति कृष्ण के लिये युद्ध करने का उपदेश बिलकुल असंगत 
होता । भगवान कृष्ण को किसी बाद की चाह या आवश्यकता 
लो थी ही नहीं । यह बात तो पहले ही स्पष्ट कर चुके थे । 


नें पार्थास्ति कत्तव्यं, ज्रिपु लोकेषु किल्न। 
नानवाप्तम्वाप्तव्यं वत्त एवं च कमंणि ॥ ३-२२॥ 
यदि हाहं न॒वरत्तेयं जातु कमण्यतन्द्रित: । 
सम वर्स्माजुवतेन्ते सनुष्या: पाथे सवेशः ॥ ३-२३ ॥! 
उत्सीदेयुरिमे लोका न'कुर्या कम चेद्हम | 

सह्डरस्य च कता स्यासुपहन्यामिसा: प्रजा: ॥ ३-२४ ॥ 


अथ :>-हे पाथ ! मेरे लिए तीनों लोकों में कुड भो कत्तठ्य 
नहीं है ओर न सुमे कोई अगप्राप्त वस्तु ही प्राप्त करनो है; तो भी 
में कम॑ करत। ही रहता हूँ ( ३-२२ )--क््योंकि यदि में कभी 
तत्परता से कर्म न करूँ, तो हे पारथ ! लोग सब प्रकार से मेरे हो 
साग का अलुस्तरण करने लग जावे, अर्थात्‌ सत्र लोग काम 
करना छोड़ दे ( ३-२३ )। 


६ ६ ) 


( अतः ) यदि में कम न करूँ तो ये सारे लोक नष्ट हो जायें 
ओर वरशणसंकरता उत्पन्न करनेवाला तथा इन प्रजाओं को 
बिगाड़नेवाला से होऊं * ३-२४ )। 

अस्तु जिस तरह वे स्वय सर्वात्स भाव की स्थिति में यानी 
सबकी अपना आत्मा ससमभकर साम्यभाव से लोक संग्रह यानी 
समाज की सुव्यवस्था के लिए व्यवहार करते हैं, उसी तरह सब 
की एकता के आत्मज्ञान युक्त साम्ब-भाव से अपने-अपने शरीर 
की योग्यता के कत्तव्य कम, समाज की सुव्यवस्था के उद्देश्य से 
करने का धबको कहते हैं | तीसरे अध्याय में इसी कर्म-योग की 
विस्दृत व्याख्या है । यह ,डपदेश व्यक्तिधाव या व्यक्तिगत 
स्वार्थ के (लिए नहीं है किन्तु सर्वात्म भाव से सबके द्वित के लिये 
निश्चित सिद्धान्त है । पाँचवे अध्याय के शोक २६ मे भगवान्‌ 
ने अपने को सब लोगों का “महेश्वर” कहने के साथ ही 
“पुहृद सब भूतानां? कहकर सबकी अन्तरात्मा होने की स्थिति 
स्पष्ट कर दी, इसलिए दूसरों से अलग व्यक्ति इश्वर का अथ 
नहीं हो सकता । इसी तरह छुठे अध्याय के ४७ वे श्लोक से 

“सद्गतेनान्तरात्मना” कहकर घआत्म-भाव की स्थिति स्पष्ट कर 
दी है। अध्याय ८ केस्छोक ४ में “अधियज्न मे ही हूँ” के साथ 
“अत्र देहे” यानी इस देह में, कहकर सर्वात्म भाव साफ 
कर दिया है और जो उसी आत्मभसाव का स्मरण करत्ता हुआ ग्राण 
छोड़ता है वह “पमेरे सर्वात्म भाव को प्राप्त होता है” इसलिए 
निरंतर उस सर्वात्म भाव का चिन्तल करते रहने को कहा है । 


( ७० ) 
इसी अध्याय के श्लोक १३ मे सर्वव्यापी त्रह्म या परमात्मा का 
बोध करानेवाले, “<» अक्षर के उच्चारण से मेरा स्मरण करता 
हुआ जो शरीर छोड़ता है वह परमगति को पाता है” कहा है। 
इसमें भी सर्वात्म आव का ही चर्णन है । नवें अध्याय के ३४ 
वें श्लोक में “मेरे मन वाला, सेरा भक्त” आदि होने को कहा है 
सो भी सर्वात्म भाव से कहा है । यहीं पर “थुक्तेबात्मानं?, 
अपने अवःकरण को एकता में जोड़ने को कहकर कोई संदेह नहीं 
रखा । दसवें अध्याय के 5८वें से ११ वें श्लोक तक भक्ति या 
उपासना का जो वणन है, उसके पहले ही कह दिया है कि “अहं 
सवस्य प्रभवों मत्त: स्व प्रवर्तते” यानी सब मेरे से उत्पन्न होंते 
हैं और मुझसे ही सब ग्रवृत्त होते हैं, यहाँ तो सवोत्म भाव 
प्रत्यक्ष ही है। बारहवें अध्याय के श्लोक ६ से १० तक सब 
कर्मा का सुममे संन्यास या अपण करने ओर मुझ में मन 
ओर बुद्धि लगाने के लिये कहा है सो भी सब की एकता रूप 
सुमसे ही तात्पये है। इसलिये श्लोक ६ में पहले ही ““अनन्ये 
नेव योगेनः कहकर सब की एकता में जुड़ने का नियम 
(["०पंडंणा ) लगा दिया है। 


अध्याय १४ सें “अव्यभिचारिणी भक्ति योग सेजो सेवा 
करता है” कहा है शो भी व्यक्ति भाव की नहीं हो सकती क्योंकि 
उसी के वाद के श्लोक २७ में “ब्रह्मणे हि प्रतिष्ठाहम्‌” अपनी 
ब्राह्मी स्थिति को साफ़ तौर पर रख दिया है । 


( ७१ ) 
ब्रह्मणोहिप्रतिष्ठाहमसृतस्याव्ययस्य व । 
शाश्वतरय च धमस्य सुखस्येकान्तिकस्य च ॥१४-२७॥ 
अर्थ:--अविनाशी एवं अविकारी बह्म का, शास्वत घ्॒स का 
ओर 'एकांतिक सुख का आश्रय मै ही हूँ ( १४-२७ ) 
अध्याय १८ के श्लोक ६५-६६ तो महाक्रांतिकारी हैं। इनमे 
व्यक्तिभाव ओर उसके शरण होने की तो गुजाइश ही कैसे 
निकल सकती है। जरा इनके पहलेवाले ६९ वे श्लोक पर 
ध्यान दीजिये। 
सवंगुह्मयतम भूयः खरा में परम चचः। 
इष्टोडसि से दृढमिति ततो वच्ष्यामि वे हितम्‌ ॥१८-६७॥ 
गीता का उपदेश समाप्त करते हुए अन्त में भगवान्‌ कहते 
हैं कि “सबसे अधिक गुहा यानी सूदम रहस्यमय मेरे परम 
चचन सुन | तू मुझे अत्यन्त प्यारा है इसलिये तेरे हित के लिये 
कहता हूँ ।” जिन वाक्यों को भगवान्‌ इतना भारी महत्व देते हैं, 
०क्या उनमें व्यक्ति उपासना या व्यक्तिगत शरणागति का कथन 
आात्र ही हो सकता है। व्यक्ति उपससना या व्यक्तिगत शरणागति 
तो साधारण मूढ़ बुद्धि के 'अज्ञानी लोग भी सदा करते रहते है । 
इसमें सबसे “अधिक सूच्म रहस्य” क्‍या था जो भगवान्‌ ने 
अपने अत्यन्त प्यारे अजुन को इतने बड़े अनुमद पूवेऋ, उप्तके 
हित की कामना से कहा है। कुछ सोचना चाहिये । सारी गीता 
मे तो भगवान्‌ बुद्धि योग को प्रधानता देकर, सूक्ष्म तत्वज्ञान 
द्वारा अपने सर्वात्म भाव का लगातार वन करते आये ओर 


( ७२ ) 


११ वें अध्याय से विश्व रूप दिखाकर अपने में सबकी एकता 
का प्रत्यक्ष बोध कराया। फिर यहाँ पर अन्त में 'गुद्मतस परम 
वचन” कहते हुए पहले के सब कथन पर चोका पोता फेरकर,, 
पूर्वापर यानी पहले कही हुई बात का पीछे की बातों से विरोध 
होने की परवाह न करके, मनुष्य की चिचार शक्ति को दबाने 
वाले स्थूल व्यक्ति भाव -की उपासना करने और -व्यक्तिगत 
शरण होने के तत्त्वज्ञान शन्य उपदेश कैसे दे सकते थे | गीता 
में पू्वापर के परस्पर विरोधी ओर असंगत उपदेश देकर 
भगवान्‌ ने कहीं भी इन्द्व उत्पन्न नही किया है । परस्पर विरोधी 
भावनाओं का तो अजुन के मन में इन्द्र मचा हुआ ही था, 
जिसके निवारण के लिये ही गीता बनी है, उसमें पहले ओर 
पीछे कही हुईं बातों का विरोध हो तो फिर गीता क्या हुई बहः 
तो एक घोटाला हो गया | परन्तु गीता जैसे यथाथे व्यवहार केः 
आदर्श दिखानेवाले प्रंथ में ऐसा नहीं हो सकता। यह साम्पर- 
दायिक लोगों का दुराग्रह्द और हृठधर्मी है कि वे ऐसा मानते 
ओर कहते हैं । | 
आगर पूर्वापर की संगति मिलाकर ओर भगवान्‌ कृष्ण के 
स्वयं बताये हुये “अहं” “साम्‌? आदि उत्तम- पुरुष वाचक शब्दों 
के स्पष्टीकरण के अनुसार इंच श्लोकों का अर्थ किया जाय, तो 
श्लोक ६४ का यह अर्थ है कि “अपने मन को सब की एकता 
स्वरूप मुझ में स्थित कर ले यानी सब की एकता का दृढ़ निश्चय 
कर ले; सब से एकता के भाव युक्त प्रेम कर; सब को एकता के 


( ७३ ) 


साम्य भाव से अपने कम लोकसग्रह के लिये कर; सब से नम्र 
होकर रह; इस तरह मेरे व्यक्त स्वरूप जगत्‌ के साथ एकता का 
बतांव करने से तू मेरे सर्वात्म भाव को निश्चय ही प्राप्त होगा, 
तू मेरा प्यारा है यानी मेरा ही व्यष्टि भाव है। श्लोक ६६ का 
अथ यह है कि “जो व्यक्तित्व के भाव को बढ़ानेवाले, ऊपर से 
' माने हुए सेद्-भाव के साम्प्रदायिक जाति-धर्मों और कुल्-घम्मों 
में तैने समता कर रखी है (गीवा -अ०--१ श्लोक ४३१) उच्च सब 
को पूरी तरद्द छोड कर सब की एकता रूप मेरी शरण में आ, 

यानी अपने प्रथक्‌ व्यक्तित्व को सब के साथ जोड़कर एक हो 

जा | फिर में सब का जात्मा, सब का अपना आप, तुमे भेद 

जन्य सारे पापों से मुक्त कर दूँगा ।” सब के साथ अपने आपको: 
मिला देने से कोई पाप या बन्धन नहीं रहता। सब दुखों, 

संकटों और बन्धनों से मुक्त होकर पूण स्ववंत्र होने का एक 

मात्र यही क्रांतिकारी साधेन है। यह क्राति, वही आत्मज्ञानी 

समत्वयोगी महापुरुष कर सकता है जिसके अंतःकरण मे, 

प्रतिक्षण बदलने और उत्पत्ति नाश होनेवाले अलग-अलग 

शरीरों और नाना भौतिक बनावों में एक ही नित्य निर्विकार 

सनातन आत्म-तत्व होने यानी सारे विश्व की एकता का दृढ़ 

निश्चय हो और आत्मानुभव हो और उसी निश्चय के अनुसार 

उसके सारे व्यवहार होते हो । भगवान्‌ कृष्ण ऐसे ही पूर्ण 
आत्मानुभवी सहापुरुष थे। गीता में झपने उस आत्मानुभव 
का उनने स्वयं वर्णन किया है :-- 


( ७४ ) 


न त्वेवाहं जातु नासं न त्वं नेमे जनाधिपा: ! 
न चैव न अविष्यास: सर्दे वयसतः परम || २-१२ ॥ 
अथे:--क्योंकि में, तू ओर ये राजा लोग पहले कभी नहीं 
थे ऐसी बात नहीं हैं ओर आगे नहीं होंगे ऐसा भी नहीं 
है ( २-६२ ) 
अविनाशि तु तद्विद्वि येन सब मिदं ततम्‌ | 
विनाशमव्ययस्यास्य न कश्चितकतमहंति )। २-१७ ॥ 
आअन्ववन्त इसे देहा नित्यस्योक्ता: शरीरिणः । 
अनाशिनो5प्रमेयस्य तस्माथ्ुध्यस्व भारत ॥ २-१८॥ 
य एन वेत्ति हन्तार यश्चैनं मनन्‍्यते हतम्‌ । 
उभो तो न विजानीतो सायं हन्ति न हन्यते ॥ २-१६ ॥॥ 
न जायते म्रियते वा कदाचि--- 
नन्‍नायं भूस्ता भविता वा न भूय: । 
अजो नित्य: शाश्वतो<्यं पुराणों 
न हन्यते हन्यमाने शरीरे ॥ २-२० ॥ 
अथ:--जिससे यह सब ( अखिल विश्व ) व्याप्त ओर 
विस्दृत है, अर्थात्‌ जो स्वय विश्वरूर द्वोकर सर्वत्र फैल रहा 
है, उस आत्मा को तू अविनाशी अथोतू नाश रहित जान; इस 
निर्विकार का कोई भी नाश नहीं कर सकता (२-१७ /। हैं 
भारत ! नित्य ( अपरिवतंनशील ) अविनाशी । (नाश रहित ) 
ओर अप्रमेय शरीरी ( शरीर घारण करनेवाले व्यप्टि भावापन्त 


आत्मा ) के ये ( नाम रूपात्मक अनन्त ) शरीर नाशवान हैं, 


( ७४ ) 


अतण्ब तू युद्ध कर ( २-१८ )। जो इस ( शरीरधारी आत्मा ) 
को मारनेवाला, ओर जो इसको सारा गयां सानंता है, वे दोनों 
ही अनजान हैं; यह ( शरीरधारी आत्मा )न तो किसी को 
आरता है, न किसी से सारा ज्ञाता है ( २-१६ ) यह न तो कभो 
जन्मता है, न मरता है; और ऐसा भी नहीं है कि यह ( पहले ) 
होकर फिर नहीं होगा। यह कभी उत्पन्न नहीं होता, सदा 
विद्यमान ( और ) एक समान रहता है, तथा पुराना (सव का 
आदि कारण ) है; शरीर के मारे जाने पर भी ( यह ) मारा 
नहीं जाता ( २-२० )। 

देही नित्यमवध्यो5यं देहे स्वस्थ भारत । 

तस्मात्सर्वाणि भूतानि नत्व॑ं शोचितुमहेसि ॥| २-३० ॥ 

अथ:--हे भारत ! सब के शरीरों में (जो एक ही ) देही 

(आत्मा है, वह ) कभी मारा जानेवाला नहीं है, इस कारण 
सुके किसी भी भूत प्राणी के विषय में शोक नहीं करना 
चाहिये ( २-३० ) ! 

इन्द्रियारि पराण्याहुरिन्द्रियेभ्य:परं मन: । 

सनसस्तु परा बुद्धियों बुद्धे: परततस्तु सः ॥ ३-४२॥ 

एवं बुद्धे: परंबुद्ध्वा संस्तभ्यात्मानमात्मना । 

जहि शत्र महाबाहों कामरूपं दुरासदम्‌ ॥ ३-४३ ॥ 

अर्थ: -( स्थून्न पदार्था' से ) इन्द्रियाँ परे अर्थात्‌ ऊपर 

कही जाती हैं; इन्द्रियों से परे सन ओर मन से परे बुद्धि है, तथा 
जो बुद्धि से भी परे है, वह ( आत्मा ) है ( ३-६२ )। 


( ७६ ) 


हे महाबाहो ! इस प्रकार बुद्धि से परे उस (आत्मा) को जान 
कर, अपने वास्तविक आप-आत्मा में स्थित होकर, कास रूपी 
दुजय शत्रु को मार ( ३-४३ )। 


यो मां पश्यति सर्वत्र सबे च सयि पश्यति | 
तस्याहं न प्रशश्यामि स च मे न प्रणश्यति ॥ ६-१० ॥ 
सवभूतस्थितं यो मा भजत्येकत्वमास्थित: | 
सवंधा वतमानोडपि स योगी सयि वते॥ ६-३१॥ 


अथ:--जों मुक अथात सबके आत्मा “परमात्मा को सब 
में देखता है ओर सबको सुक मे देखता है उससे' में अलग नही 
होता ओर न वह मुझसे अलग होता है ( ६-३० )। जो ( सब 
के ) एकत्व-भाव में अच्छी तरह स्थित दोकरे, सब भूतों में रहने- 
वाले मुकको भजता है, अर्थात्‌ सब भूत-प्राशियों को अपने और 
सब के आत्मा > परमात्मा स्वरूप मेरे अनेक रूप समझकर सब 
के साथ एकत्ता का प्रेम रखता है, वह समत्व योगी सब प्रकार 
से बतता हुआ भी मुक (सब के आत्मा>परसमात्मा ) मे दी 
बतंता है, अर्थात्‌ सब प्रकार के सांसारिक व्यवहार करता हुआः 
भी वह परमात्सा स्वरूप मुझ में ही स्थित रहता है ( ६-३१ ) | 


भूमिरापोडचलो वायु: ख॑ मनोबुद्धिरेच च। 
अहंकार इतीयं से भिन्ना प्रकृतिरष्ठधा।॥ ७-४॥ 


अपरेयमितस्वरन्या प्रकृति विद्धि में पराम । 
जीव-भूतां सहावाहो ययेदं-घायते जगत ॥ ७-४ ॥ 


( ७७ ) 


एतद्योनीनि भूतानि सर्वाणीत्युपघारय । 
अहं क़तस्तस्य जगत: प्रभव: प्रलयस्तथा [ ७-६ | 
मत्त:परतरं नान्यल्किश्विदस्ति धनझ्लय | 
मयिसवंनिद ग्रोतं सूत्रे मशिगणा शव )| ७-७॥ 
रसो5हम्प्सु कोन्तेय प्रभास्मि शशि सूययो: । 
प्रणव: स्वेदेषु शब्दः खे पोरुषं नृषु | ७८॥। 
पुण्यो गन्धः प्रथिव्यां च तेजश्चास्मि विभावसो । 
जोवनं सब भूतेपु तपश्चास्मि तपसर्विषु ॥ ७-६॥ 
बीज॑ मां सब भूतानां विद्धि पाथं सनातनम्‌ । 
बचुद्धिवृद्धिसतासस्मि तेजस्तेजस्विनामहम्‌ ॥ ७-१० ॥ 
'वल बलववतां चाह काम राग विवर्जितम्‌ 
धर्माविरुद्धो भूतेपु कामोस्मि सरतषम | ७-११ ॥ 
ये चैव सात्विका भावा राजसास्तामसाश्च ये | 
मत्त एवेति तान्विद्धि न त्वहं तेपु ते मयि || ७ १२॥ 
अथ:--४थ्वी, जल, तेज ( अप्नि ), वायु ( हवा ) आकाश 
4 अवकाश या पोल ) मन, बुद्धि और अहकार--इस प्रकार 
यह आठ भेदोंबाली प्रकृत्ति अलग है । यह (€ मेरी ) अपरा 
प्रकृति है; ओर इलपे दूसरी जीव-भाव वाली मेरी परा श्रकृति 
जान, जिससे हे मद्दाबाहो ! यह जगत घारण किया जाता है। 
ऐसा समझ कि इन ( दोनों ) प्रकृतियों से ही सब भूत प्राणियों 
की उत्पत्ति होती है, अतः अखिल विश्व का प्रभव और प्रलय 
अर्थात्‌ आदि और अन्त मे ही हैँ (७-४ से ६) | हे घनलय । सुमत 


( ७८ ) 


से परे अर्थात्त मुझसे वस्तुतः भिन्न कुछ भी नहीं हे; सूत सें 
पिरोये ध_ुए मणियों की तरह यह सब कुछ सुझ में 'पिरोया हुआ 
है ( ७-७ ) | हे कोंतेय ! जल में रस में हैं; सूथ और चन्द्रमा में 
ज्योति में हूँ; सब वेदों में ऑकार में हैं; आकाश में शब्द और 
पुरुषों में पुरुषत्व में हूँ | पृथ्वी में विकार रहित गंध और अग्नि. 
में तेज में हूँ; सब भूत प्राणियों मे जीवल और तपस्थियों में तप: 
में हूँ। है पाथ ! सब भूतों का सनातन बीज (सदा बना रहनेवाला 
कारण ) झुके जान; बुद्धिमानों की बुद्धि ओर तेजस्वियों का 
तेज में हूँ । काम और राग के विकारों से रहित बलवानों का 
बल में हूँ; और है भरत श्रेष्ठ! प्राणीमात्र में धर्मालुकूल काम 
अर्थात्‌ स्वाभाविक इच्छा में हूँ ( ७-८ से १९ )। और जो 
सात्विक और जो राजस तथा तामस भाव हैं वे मुभसे ही हैं 
ऐसा जान; और यद्यपि वे मुझ मे हें परन्तु में उनमें नहीं: 
हूं (७-१२ )। 

मया ततसिदं स्व जगदव्यक्त मूर्तिना। 

मत्त्थानि सवभूतानि न चार तेष्ववस्थित: ॥ ६-४ ॥ 

न च॑ मत्स्थानि भूतानि पश्य में योगमैश्वरम्‌ । 

भूत भृत्न च भूतस्थों ममात्मा भूत भावन: ॥ ६-४ ॥ 

यथाकाशस्थितो नित्य॑ वायुःसर्वत्रगों महान्‌। 

तथा सर्वाणि भूतानि मत्स्थानीत्युपधारय ॥ ६-६ ॥! 

सर्व भूतानि फोतेय ग्रकृतिं याति मामिकाम्‌ । 

कह्पक्षये पुनस्तानि कल्पादौ विद्धजाम्यहम || ६-७ ॥ 


(६ ७६ ) 

प्रकृति स्वामवष्टभ्य विस्धजामि पुनः पुनः । 

भूतग्राममिम॑ कृत्स्तमवशं ग्रकृतेवशात्‌ ॥ & ८॥ 

न॒च सां तानि कर्माणिण निवध्नन्ति घनझ्लय । 

उदासीनवदासीनमसक्त तेघु कमसु ॥ ६-६॥ 

मयाध्यक्षेण प्रकृति: सूयते सचराचरम्‌। 

हेतुनानेन कॉतेय. जगह्विपरिवतंते ॥ ६-१० ॥ 

अथः:--मेरे अव्यक्त अर्थात्‌ इन्द्रियों के अगोचर (अध्यात्म), 

भाव से यह सम्पूर्ण जगत व्याप्त दो रहा है; सब भूत झुक मे 
स्थित यानी ठहरे हुए हैं, ( परन्तु ) में उनमे अवस्थित नहीं हैँ, 
अर्थात्त्‌ उनसे रुका हुआ, उनमे परिसित अथवा उनके आश्रित 
नहीं हूँ । और ( ये ) भूव भी ( वस्तुतः ) झुम मे स्थित नहीं है; 
मेरा ईश्वरीय ( अलौकिक ) योग अर्थात्‌ अद्भुत माया--शक्ति 
का कौशल देख (कि ) मेरा आत्मा ( सबका अपना आप ) 
भूतों का उत्पादन और धारण करता हुआ भी भूतों में स्थित 
नहीं है, अर्थात्‌ उनमें रुका हुआ नहीं है क्रथवा उनपर निर्भर 
नहीं है (६-४-५) जिस श्रकार सर्वत्र बहनेवाला महानवायु सवदा 
आकाश में स्थित है, उसी प्रकार सब भूत यु में स्थित हैं ऐसा 
समझ ( ६-६ )। हे कोंतेय ! कल्प के अन्त से सब भूत मेरी 
प्रकृति में विलीन हो जाते हैं, और कल्प के आदि मे में पुन: उन 
( भूतों ) को रचता हैँ (६७)। में अपनी ग्रकृति के छारा, 
प्रकृति के आधीन रहनेवाले इस सम्पूण भूत-समुदाय को वारबार 
रचता हैँ (६-८) और हे धनझ्लय ! उन ( सृष्टि की रचना, 


( ८० ) 
“संहार एवं घोरण आदि ) कर्मा में उदासीन की तरह अनासक्त 
रहनेवाले सुभको वे कम नहीं बाँधते ( £-६ ) है कॉतेय ! मेरी 
अध्यक्षता से प्रकृति स्थावर-जंगमः सृष्टि का निर्माण करती है. 
इस कारण से जगत्‌ विविध प्रकार से प्रवर्तित होता रहता है 
अर्थात्‌ जगत की उत्पत्ति, स्थिति और प्रल्लय' का चक्कर लगता 
रहता है ( ६-१० ) | 
अहँ कऋतुरहं यज्ञ: स्वधाहमहमोषघम । 
मंत्रो5हमहमेवाज्यमहमप्िरहू हुतम ॥ ६-१६॥ 
पितामहस्य जगतो माता घाता पितामहं:। 
वेद्य' पविन्रमोंकार ऋक्‍साम यजुरेव च॥ ६-१७॥ 
“गतिभता श्रञ्ञु: साक्षी निवास: शरणं सुहृत । 
प्रभवः प्रलयः स्थान निधानं बीजसव्ययम्‌ | ६-१४ || 
तपास्यहमह वष निमृह्म्युत्सजामि च। 
अस्त चंच भ्रत्युश्व सदसचाहमज़ुन ॥ ९-१६॥' 
अथ :-- ऋतु “में? हूँ; यज्ञ "मैं? हैँ; स्वंधा “मैं” हैँ ; 
ओषध “में? हूँ; मत्र “में” हैँ; घृत “में” हूँ; अप्ि “मैं? हूँ ; 
हवन “में” हैँ (६-१६ )। 
इस जगव का पिता, माता, घातां और पितामह “मैं” हूँ। 
सेद्य, पवित्र, ओंकार, ऋग्वेद, सामवेद, यजुर्वेद आदि भी “मैं” 
ही हूँ (९-१७ )। 
गति, भर्ता, श्र, साक्षी, निवास, शरण, सुहृद, प्रभव, अलय, 
क्थान, निधान और अव्यय बीज “मैं” हूँ ( ६-१८) । 


( ८१ ) 


. “मैं? तपाता हैं, “मै” बर्षा को रोकता और छोड़ता हूँ; 
ओर हे अर्जुन अमृत और सत्यु भी ( मैं ही हैं) और सत्‌ भी 
“में” ही हूँ अर्थात्‌ 'मैं” ही त्रिकाल अबाधित अविनाशी सत्य 
आत्म-तत्व हूँ ओर “मैं? ही निरंतर परिवर्ततशील एवं कल्पिद 
- जगत का नाशचाब्‌ दृश्य-्प्रपत्व हैँ ( ६-१६ )। 
न मे विदुः सुरगणा: प्रभव॑न महयय: | 
अहसादिहिं देवानां महर्षीणा व सर्वश: ॥१०-२। 
यो मासजसनादि च देत्ति लोकमहेश्वरम्‌ । 
असंमूढ: स मत्यंपु स्वपापे: प्रसुच्यते ॥१०-३॥ 
चुद्धिज्ञानमसमोह: क्षमा सत्यं दम: शमः। 
सुख दुःखं भवो5भावों भय॑ चाभयमेव च ॥१०-४॥ 
अहिस। समता तुष्टिस्तपो दान॑ यशोष्यश: | 
अवन्ति भावा भूतानां सत्त एवं पृथरिवधा: ॥१०-४॥ 
सहषयः सप्त पूर्व चत्वारों सनवरतथा । 
मद्भावा मानसा जाता येषां लोक इसा: प्रजा: ॥१०-६॥ 
अथः-सेरे प्रभव अर्थात्‌ उत्तत्ति अथवा प्रभाव यानी 
अहिशभा कोन तो देवता लोग जानते हैं और न महपिंगण ही, 
क्योंकि में सब देवताओं ओर महपियों का भी आदि हूँ। जो 
सुझ ( आत्मा अथवा परमात्मा ) को अझज अर्थात्‌ जन्म से 
रहित, अनादि अर्थात्‌ आरंभ से रहित और सब लोकों का 
महान ईश्वर जानता है, वह मलुष्य मोह से रहित ( होकर ) 
सब पापों से मुक्त हो जाता है ( १०-२,३ ) बुद्धि अर्थात्‌ विचार 
द्‌ 


( छरे ) 
शक्ति, ज्ञान अर्थात्‌ सत्‌-असत्‌ का विवेक, असंमोह अर्थात्‌ 
कत्तव्याकचव्य के विषय में विमूढ़ न होना, क्षमा अर्थात 
सहनशीलता, सत्य अर्थात्‌ सच्चाई, दम अर्थाव्‌ इब्वियों का 
निम्रह, शम अथोत्‌ सन का संयम, सुख अर्थात्‌ अनुकूल वेदना,, 


दुःख अर्थात्‌ प्रतिकूल वेदना, भाव अर्थात्‌ होना और अभावः 


अर्थात्‌ न होना, भय अर्थात्‌ डर ओर अभय झर्थात्‌ निडरता, 
अहिंसा अर्थात्‌ किसी को किसी प्रकार की पीड़ा न देना, समता 
अथात्‌ अनुकलता एवं प्रतिकूलता सें एक समान रहना, तुष्टि 
अर्थात्‌ ठ॒प्ति, तप ( सन्नहवें अध्याय स॑ं वणित तीन प्रकार का 
शिष्टाचार ), दान अर्थात्‌ द्रव्य का देना, यश अर्थात्‌ कीत्ति, 
अयश अथात्‌ निन्‍्दा इत्यादि, प्राणियों के भिन्न-भिन्न प्रकार के 
भाव मुझ आत्मा अथवा परमात्मा से ही होते हैं | तात्पये यह 


है कि प्राणियों के अंत:करण के जो बीस प्रकार के भाव इन 


दो श्लोकों में गिनाये हैं, और इनके अतिरिक्त काम, क्रोध, हु 
शोक, राग, हेंष, भूख, प्यास आदि और भी अनेक प्रकार के: 
जो भाष होते हैं, चे सब आत्मा अथवा परमात्मा की चेतना 
शक्ति से होते हैं--जहाँ आत्मा की विशेष चेतना द्वोती है वहीं 
ये भाव होते हैं।पव के सात महषिं ओर चार मनु, मेरे 
संकल्प से उत्पन्न धोने वाले भाव हैं. जिनसे जगत में यह प्रजा: 
हुई है ( १०-४-६ ) । 

पर॑ ब्रह्म परं धाम पवित्र परम भवान्‌। 

परुषं शाश्वतं दिव्यमादिदेवमजं विभुम्‌॥| १०-१२ ॥ 


ज्स्ना 


( परे ) 
आहुरत्वाम्ृषय: सर्व देवषिनरदस्तथा । 
असितो देवलो व्यास: स्वयं चेव जवीषि मे ॥ १०-११ ॥ 
सवमेतद्॒त॑ सन्‍्ये यन्‍्मां चंद्सि केशव । 
न हि ते भगवन्ध्यक्ति विदुर्देदा न दानवा: ॥ १०-१४ ॥ 


स्वयमेवात्मनान्सानं वेल्थ त्वं पुरुषोत्तम | 
भूतसावन भूतेश देवदेव जगत्पते ॥ १०-१४ ॥ 


अथे :--अजत ने ग्राथना की कि आप परम ब्रह्म हो, परम 
धाम हो, परम पविन्न हों; सब ऋषि लोग, देषपिं नारद, असित, 
देवल, व्यास आपको पुरुष अर्थात्‌ परमात्मा, शाश्वत अर्थात्‌ 
सदा रहनेवाला, दिव्य अर्थात्‌ स्वतः प्रकाशमान, आविदेव 
अर्थात्‌ सब देवों का आदि, अज अर्थात्‌ जन्म से रहिद और 
विश्वु अर्थात्‌ सब व्यापक कहते हैं, ओर आप स्वयं भी सुमे ऐसा 
ही कहते हो । हे केशंत ! आप मुझे जो कुछ कहते हो, उल सब 
को मैं सत्य मानता हूँ। हे भगवान्‌ ! आपकी व्यक्ति अर्थात्‌ 
आप के व्यक्त होने के रहस्य को अथवा आपके निर्दिष्ट 
व्यक्ति को न देव जानते हैं. न दानव ही। हे पुरुषोत्तम ! 
हे भूतों के उत्पन्न करनेवाले ! हे भूतों के स्वामी ! हे देवों 
के देव ! है जगत्पते ! आप स्वयं ही अपने श्यापको ज्ञानते 
हो (१०१२-१४) । 

अहसात्मा गुडाकेश सवभूताशयस्थितः । 

अ्रहमादिश्व मध्यं च भूतानामन्त एवं च्‌ ॥ १०-२० ॥ 


( ८झ७ ) 


अथ:ः« हे गुंडाकेश ! मे आत्मा सब भूत प्राणियों के हृदय 
( अंतः:करण ) में रहता हैँ; में ही भूत प्राणियों का आदि, मध्य ' 
ओर अब्त भी हूँ । 

यज्चापि सवयूतानां बीज॑ तद्हमजन। 

न तद्स्ति विना यत्स्थान्मया भूत॑ चराचरम्‌॥ १०-३९॥ 

लान्तोडसिति सम दिव्यानां विभूतिनां परन्तप |... 

एप तृद्देशतः ग्रोक्तो विभूतेबिस्तरों सया ॥ १०-४० ॥ 

यद्‌ यद्विभूतिमत्सत्त्वं श्रीमदूर्जिमेव वा। 

तत्तदेवावगच्छ त्व॑ सम तेजॉडशसंभवम्‌ ।। १०-४१ ॥ 

अथवा बहुनेतेन कि ज्ञोतिव तवाजन ! 

विष्टभ्याहमिदं॑ छृत्सनसेकांशेत स्थितो जगत || १०-४२ ॥ 

अथे :--और हे अजुन ! सब भूत का जो बीज है वह भी 
में ही हूँ; ऐसा कोई चर अचर भूत प्राणी नहीं है, जो मेरे बिना 
हो, अर्थात्‌ में ही जगत रूप होकर स्थित हूँ, मेरे सवाय और 
कुछ भी नहीं है ( १०-३६ ) । हे परन्तप ! मेरी दिव्य विभ्तियों 
का कोई अन्त नहीं है; यह विभूतियों का वर्णन तो मैंने नाम 
मात्र के लिए ( नमूने के तौर पर ) कहा है ( १०-४३ )। जो जो 
सत्व अर्थात्‌ जो जो व्यक्ति, पदाथ अथवा वस्तु, विशेष कन्ना 
अथवा विशेष योग्यता से सम्पन्त हो अथवा सम्पत्ति, प्रतिष्ठा, _ 
काँति, सुन्दरता, शोभा एवं शुभ लक्षणों से युक्त-विशेष रूप से 
. चित्ताकषक हो; अथवा विशेष शक्ति, तेज, ओज, अतिभा, प्रभाव 
सादस, महानता, उदच्चता, उदारता, गस्भीरता धआदि से युक्त-- 


(. एझर ) 


विशेष सम्मानलीय एवं प्रख्याति प्राप्त हों, उस उसको तू मेरे ही 
तेज से उत्पन्न हुआ समझ, अर्थात्‌ उसमें आत्मा कीं विशेष रूप 
से विकास जात ( १०-४१ ) और दे 'अजन ! तुमे इस उहुत से 
विस्तार को जानकर बयां करना है! ( तू यही सम कि) मे 
इस संपूर्ण जगत को ( झपने ) एक अंश से व्याप्त कर के स्थित 
हैँ, अर्थात्‌ सुर मे जो अनन्त त्रह्मास्डों का दर बनता और लय 
होता रहता है, उस सब में से यह भी एक छोटा-सा जगद 
है ( १०-४२) 

इदं_शरीरं कौतेय क्षेत्रमित्यभिधीयते । 

एतद्मो वेत्ति त॑ भाई: क्षेत्रक्ञ इति तहिंदः ॥ (३ १॥ 


क्षेत्रज्न चायि मां विद्धि सर्व जेत्रेषु भारत । 
क्लेन्र क्षेत्रक्ञयोज्ञॉर्न यत्तरशञान सत सम ॥ १%२॥ 
अर्थ :-हे कींतेय ! इस शरीर को क्षेत्र कहते हैं, ओर इसकी 
जो जानता छै, अर्थात्‌ जिसे यह अचुभवे होता है कि यह शरीर 
छाथवा छेत्र है” उसे, इस विषय को जानकर खथात्‌ तत्ववेत्ता 
लोग, क्षेत्रज कहते हैं (१३१)। और हे भारत ! समर क्षेत्रों भें 
क्षेत्रज्ञ भी सुभे ही जाने क्षेत्र और कषेत्रज् को जो ज्ञान है; पढ़ी 
मेरा ( परमात्मा की ) ज्ञान माना गया है ( १३-२ ) 
सम योनिमेहद्लक तस्मिन्गर्भ देधाम्यहम, | 
सम्भव: स्वभूतानां ततो अवति भारत ॥ (४-३ ॥ 
सर्वयोनिषु कीवेय मूतेयः समवन्ति या! 
- तासां नहा महद्योनिरदं वीजप्रद: पिता ॥ १४-०४ ॥) 


( ८६ ) 


अथ:--हे भारत ! महद्‌ ब्रह्म अर्थात्‌ प्रकृति मेरी योनि हि, 
जिसमें में गर्भ रखता हूँ, उस से सब भूतों की उत्पत्ति होती 
है ( १४-३ ) हे कोंतेय ! सब॒ योनियों सें जो जो नाता रूपों 
वाले वनाव अथवा शरीर उन्पन्न होते हैं उनकी प्रकृति माता है 
ओर में वीज़ देनेवाला पिता हूँ ( १४-४ ) 


न तद॒भातयते सूर्यो न शशाह्ी न पावकः। 
यद्गत्वा न निवत्तन्ते तद्धाम परम मस्र [| १४-६ ॥ 
ममैवांशों जीवलोके जीव भूतः सनातन: । 
मन: पष्ठानींद्रियाणि प्रकृतिस्थानि कषति ॥ १४-७ ॥ 


शरीर यदवाप्नोति यच्चाप्युत्करामतीश्वर: । 
गृहीत्वैतानि संयाति वायुगंधानिवाशयात्‌ ॥ १४-८॥ 


(5 ९ 
अथः--डस् पद्‌ को न सूय प्रकाशित करता है, न चन्द्रमा 
ओर न अरिति ही; जहाँ जाने पर फिर लौदना नहीं पढ़ता, बह 
मेरा परमधाम है ( १४-६ ) । 


मेरा ही सनातन अंश जीवल्लौक मे .जीव भाव होकर, प्रकृति 
में रहनेवाली, मन को आदि लेकर छः इन्द्रियों को खींच : 
लेता है ( १५.७ )। 


इंश्वर अर्थात्‌ प्रकृति का स्वामी व्यष्टि-भावापन्न आत्मा 
( जीवात्मा ), जिस शगैर को धारण करता है और जिसको 
छोड़ कर निकलवा है, ( उ्त समय ) जिस तरह वायु (गंध 


( ८७ ) 
चाले पदार्था' से ) गंध को ले जाता है, उसी तरह यह इनको 
अपने साथ ले जाता है ( १५-८ ) | 


यदादित्यगत॑ तेजी. जगडद्जासयतेडखिल्लम । 
यच्चन्द्रमसि यच्चाग्नी तत्तेजो विद्धिसमामकम ॥ १४-१२ ॥ 
गामाविश्य च भूतानि धारयाम्यह मोजसा। 

पुष्णामि चौबधी: सर्वा: सोसो भूत्या रसात्मकः ॥ १४-१३ ॥ 
अहं वेश्वानरों भूत्वा आ्राणिनां देहसाश्रित:। 
आखणापानसंमायुक्त: पचाम्यन्न चतुविधम ॥ १४-१४ ॥ 
स्वस्थ चाह हर्टिसनिविष्टो मत्तः स्मृतिज्ञानमपोहन च । 
चेदेश्च सर्वैरहमेव वेयो वेदान्तकहदेदविदेद चाहम्‌ ॥१४-१श॥ 


अथे:-सू् में रहनेवाला जो तेज अखिल विश्व को 
अकाशित करता है, और जो तेज घन्द्रमा मे हे, और जो 
तेज धग्नि में है, वह तेज मेरा ही समझ ( १४ १२) | में पृथ्वी 
में व्याप्त होकर अपनी शक्ति से सब भूतों को धारण करता हूँ, 
रस रूप सोम होकर सब वनस्पत्तियाँ का पोपण करता 
हूँ (१५-१३)! 

मैं प्राशियों के शरीरों मे रहता हुआ बेश्वानर अर्थात्‌ 
जठराग्नि होकर प्राण अपान वायु से युक्त हुआ चार प्रकार के 
आहार को पचाता हैँ ( १४-१७ ) । 

ओर मे सब के हृदय में रहता हूँ, मुझसे ही स्मृति, ज्ञान 
सथा उनका अभाव होता है; ओर स० छेदों हारा जानते योग्य 


( ८८ 9) 


मे ही हूँ; एवं वेदान्त का कर्ता, और वेदों का जाननेवाला भी 
में ही हैँ ( १४-१४ )। 


पहला मित्र --इन श्लोकों से तो यह बात साफ हो जाती है. 
कि भगवान्‌ कृष्ण ने गीता में जो कुछ कहा है वह जेगत से 
अलग व्यक्तिभाव से नहीं कहा है किन्तु सब की एकता के 
स्वात्म-भाष से कहा है । * 


मैं-- केवल कहा ही नहीं है' किन्तु ११ वें अध्याय में अजुन 
को सनोयोग की दिव्य दृष्टि से अपने मनोमय शरीर में सारे 
जगत को दिखाकर अपने समष्टि-भाव के दृढ़ निश्चय का 
प्रत्यक्ष अनुभव करा दिया । ११ वें अध्याय की विस्तृत व्याख्या - 
मेरे लिखे हुए “गीता का व्यवहार दर्शन” ग्रंथ में आप लोग 
देख सकते है । 


दूसरा मित्र-तो ये भक्ति-साग वाल्ले साम्प्रदायिक - लोंग - 
गीता के अनुयायी होते हुए भी भगवान्‌ कृष्ण को जग्रत से 
ओऔर अपने से अलग ईश्वर सानकर, व्यक्ति भाव से उनकी. 
भेद उपासना किस आधार पर करते हैं ? | 


मैं--| लोग संकोणण साम्प्रदायिक कट्टरता का चश्मा चढ़ा 
लेने के कारण या हठधर्मी के दुराग्रह से अर्थ का अनथे करते _ 
हैं। भगवान्‌ कृष्ण ने गीता में अपने को व्यक्ति भाव से परे 
बताया है और उन्हे एक विशेष व्यक्ति माननेवाले भेद उपासकों 
को कड़े शब्दों में निंदा करके बहुत फटकारा है। देखिये:-- 


( झ६ ) 


अव्यक्त व्यक्तिमापन्नं मनन्‍यते मामबुद्धय:। 
पर॑ भावसजानन्ती मसाव्ययमनुत्तमम्‌ ॥ ७-२४ ॥ 
 नाहं प्रकाश: सवस्य योगमाया समावृतः। 
मूदो5यं नाभि जानाति क्लोको सामजमठ्ययम्‌ ॥ ७ २४ ॥* 
वेदाहं॑ समतीतानि वतसानानि चाजुन । 
 भविष्याणि च भूतानि मां तु वेद न कश्चन ॥ ७-२६ ॥ 

इच्छाहेपसमुत्येन इन्द्रमोहेन भारत | 

सवभूतानि संमोहं सर्गे याति परन्तप ॥ ७२७ ॥ 

येषां त्वन्तग़ पापं जनानां पुण्यकर्मणाम्‌ । 

ते इन्द्रमोहनिसुक्ता भजन्ते मां दृब्रता: ॥ ७-श८ | 

जरामरणसोक्षाय मासाश्रित्य यतति ये। 

ते ब्रह्म तहिदु: ऋत्स्नमध्यात्मं कम चाखिलम्‌ ॥ ७-२६ ॥ 

साधिभूताधिदैव॑ मां साधियज्ञ च थे बिदुः । 

अयाणकालेडपि च मा ते विदुयक्तचेतस: ॥ ७-३० ॥ 

अर्थ--मूख लोग सेरे अव्यय यात्री सदा एक सा रहनेवाले 
उत्तमोत्तम परस-भाव को न जान कर मुझ अव्यक्त को व्यक्ति 
भावापन्न हुआ मानते है ( ७२४ ) | 

में अपनी योगमाया से ढका हुआ, अर्थात्‌ अपनी इच्छा- 
शक्ति द्वारा रचे हुए आधिभौतिक, आधिदेविक और आध्यात्मिक 
जगत के नाना भाँति के नामरूपात्मक बनावों से आच्छादित 
हुआ, सब लोगों के दृष्टिगोचर नहीं होता; ( इसलिये ) सूढ़ 
जनता, उत्पत्ति और विनाश से रहित मुझ ( अनादि-अनंत ) को 


( ६० ) 


चस्तुत: नहीं जानती (७-०४) | हे अजन ! जो पहले हो चुके हैं, 
वतंमान में हैं ओर भविष्य में होंगे, उन सब भूतप्राणियों को में 
जानता हूँ, परन्तु मुककों कोई भी (यथाथे रूप से ) नहीं 
जानता ( ७-२६ )। ; 


च् 
च्र्ा 


हे परन्तप ! हे भारत ! संसार में सभी भूतप्राणी इच्छा 
( राग ) और हेष से उत्पन्न नाता प्रकार के इन्हों के मोह से 
मोहित हो रहे हैँ ( ७-२७ ) । 
परन्तु जिन पुए्य-कर्म करनेवाले पुरुषों के पापों का अन्त 
हो जाता है, वे इन्हों ( परस्पर विरोधी भावों के जोड़ों ) के मोह 
'को छोड़कर दृढ़ता पूर्वक सुके भजते हैं ( ७-२८) । । 
जरा ( बुढापा ) और स॒त्यु से छुटकारा पाने के लिए जो 
मेरा आश्रय लेकर यत्न करते हैं, वे उस त्रह्म को तथा सारे 
अध्यात्म को ओर सम्पूर्ण कम को भी जान लेते हैं ( ७-२६ )। 
ओर वे अधिभूत,- अधिदेव ओर अधियज्न सहित मुझको 
भरी जान लेते हैं, तथा शरीर छूटने पर भी वे समादित-चित्त 
वाले पुरुष मुझ परमात्मा को ( सबके आत्म रूप से ) जानते हैं 
(७-३० )। 
परस्तस्माचु भावोउन्योड्व्यक्तोष्व्यक्तात्सनातन: । 
यः स सर्वेपु भूतेष नश्यत्छु न विनश्यति ॥५-१०। 
अव्यक्तोडच्तर इत्युक्तत्तमाहु: परमां गतिम्‌ | 
ये प्राप्प तल निवतन्ते तद्धाभ परम मस॥ा पन्‍्श्शा 


( ६१ 9) 


पुरुष: स पर: पार्थ भक्त्या ल्प्यस्व्वनन्यया । 
यर्यान्तः स्थानि भूतानि येन स्वमिदं ततम्‌ ॥८-२श॥। 
अथे:--परन्तु उस अव्यक्त ( कारण प्रकृति भाव ) से भी _ 
बयरे जो दूसरा सनातन अव्यक्त भाव ( आत्मा अथवा परसात्मा 
है ) वह सब भूतों के नाश होने पर भी नष्ट नहीं होता 
( ८-२० ) | 
जिस अव्यक्त को “अक्षर! ऐसा कहते है, जिसे प्राप्त होकर 
फिर लोॉटना नहीं पड़ता; वह मेरा परम धाम ( परसात्स-साव ) 
है (८-२१ ) । 
हे पार्थ ! वह परम पुर॒श अनन्य भक्ति से प्राप्त होता है, 
जिसके अन्दर सब भूत स्थित हैं ओर जिससे यह सब ( संसार ) 
ज्याप्त अर्थात्‌ परिपूर्ण हो रहा है। ( ८-२२ ) । 
अवजानन्ति मा सूढा मानुर्षी तनुमाश्रितम्‌ | 
परं॑ भावमजानन्तो मम भूतमहेश्वरम्‌ ॥९-११॥ 
मोधाशा मोघकर्माणो मोघज्ञाना विचेतसः । 
राक्षसीमासुरी चेच प्रकृति मोहिनी शिता: ॥६-१श॥ 
महात्मानस्तु मां पाथ देवीं प्रकृतिमाश्रिताः । 
भजन्त्यनन्यमनसो ज्ञात्वा भूतादिसव्ययस ॥६-१३॥ 
सतत कीतंयन्तो मां यतन्तश्च दृढठब्रताः 
नमस्थन्तश्च मा भक्तया नित्ययुक्ता उपासते ॥९-१४७॥ 
ज्ञानयज्ञेन चाप्यन्ये यजन्तों मामुपासते । 
एकत्वेन प्रथकृत्वेन बहुधा विश्वतोमुखम ॥६-१४॥ 
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अथ:--मूख लोग (सब) भूनों, यानी अखिल विश्व के 
महान्‌ इश्वर-स्वरूप सेरे परस भाव को न जासते हुए, (सुमे ) 
मानव-देहथारी ( कोई उटय्रक्त या शरीर विशेष ) समझरर मेरी 
अवज्ञा ( तिरस्कार ) करते हैं। ( ६-११)। 

( वे ) भूठी आशायें रखनेवाले, फिजूल कर्म करनेवाले, . 
( तथा ) भिथ्या ( विपरीत ) ज्ञान वाले, बे समझ लोग राक्षसी 
और आपसुरी तामही प्रकृति का आश्रय किये रहते हैं। (६-१०) | 

परन्तु हे पार्थ ! देवी प्रकृति का आश्रय करनेवाले महात्मा 
लोग, यानी विवेक्की सज्जन पुयष, मुझ ( सबके आत्मा८ 
परमात्मा ) को विश्व का आदि और सब विकारों से रहित 
जानकर अनन्य भाव से ( अम्रेद ) उपासना करते हैं । 

( ९-१३ ) 

दृढ़ ब्रत होकर यत्न करते हुए, निरंतर मेरा कीर्तन करते हैं 
ओर भक्ति पूवक मुझे नमस्कार करते हैं; ओर सब की एकता 
के साम्य भाव में मन लगाकर सदा मेरी उपासना करते रहते 
हैं ( ९-१४ )। 
. और दूसरे लोंग ज्ञान यज्ञ से अर्थात्‌ सात्विक विचारों 
द्वारा सी मेरा भजन करते हुए, एकता के भाव से, अथवा 
प्रथक्‍्ता के भाव -से, बहुत प्रकार से मेरे विश्व रूप की उपासना 
करते हैं । ( ९-१४ )। 

अनन्याश्चिन्तयन्तों माँ ये जना: पय्नपासते | 
तेषां नित्याभियुक्तानां योगक्षेम॑ वहास्यहम्‌ ॥९-श२॥ 
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येउ्प्यन्यदेवता भक्ता यजन्ते श्रद्धयान्वित्ता: | 

तेडपि भामेब कोन्तेय यजन्त्यविधिप्वक्म्‌ ॥ ६-२३ ॥| 
अहंँ हि सवयज्ञानां भोक्ता च प्रझुरेव च। 

न तु सामभिजानन्ति तत्त्वेनातश्च्यवन्ति ते || ६-२४ ॥ 
यान्ति देवत्रता देवान्पिवृन्यान्ति पितृत्रता: । 

भूतानि यान्ति भूतेज्या यान्ति मद्याजिनोउपिमाम ॥६-२४॥ 


अथ:-परन्तु जो लोग अनन्य-भाव से मेरा चिन्दन करते 
हुए निष्काम उपासता करते है, उन ( मेरी अनन्य भाव की 
उपासना में ) सदा लगे रहनेवाले, भक्तों का योग अर्थात्‌ 
प्राप्त पदार्था' की प्राप्ति, और क्षेम अर्थात्‌ प्राप्त पदार्थो' की 
रक्ता, में ( सबका आत्मा परमात्मा ) किया करता हूँ ( ९-२२ 
जो भक्त लोग श्रद्धापूबक दूसरे देवताओं का पूजन करते हैं, वे 
भी, है कोन्तेय ! मेरा ही पजल करते हैं, ( परन्तु ) वह विधि- 
पर्वक ( यथार्थपूननन ) नहीं होता, अर्थात्त्‌ मेरे सच्चे पूजन की 
विधि जैसी ऊपर श्लोक १३-१४ मे कही है उसके अनुसार नहीं 
होता । क्योंकि (यद्यपि ) 'मे” ही सब यज्ञों का भोक्ता हूँ 
ओर 'में' ही सबका मालिक हैँ, परन्तु थे मुझे तत्वत: 
नहीं जानते, इसलिए उनका पतन हो जाया करता है । 
( ६-२३२४० ) । 

देवताओं के उपासक देवताश्रं को प्राप्त होते हैं, पितरों के 
डपासक पितरों को प्राप्त होते हैं, भू्तों की पुजा करनेवाले 
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भूतों को ग्राप्त होते हैं और मेरे भक्त मुमे ही प्राप्त होते 
हैं (६-२४ ) । 
द्राविमों पुरुषो्रोके क्षरश्चाक्षर एवं च। 
क्षरः सर्वाणि भूतानि कूटस्थोडक्षर उच्यते ॥ १५-१६ | 
उत्तम: पुरुषरत्वन्य: परसात्मेत्युदाह्मत: | 
यो लोकतन्रयमाविश्य विभ्रत्यैच्यय ईश्वर: ॥ १४-१७ ॥' 
यस्मात्वुरमतीतोउहमच्चरादपि चोत्तम: | 
अतो5स्मि लोके बेदे च प्रथित: पुरुषोत्तम: ॥ १४-१८ ।॥ 
यो मामेवमसंमूढो जानाति पुरुषोत्तमम्‌। 
से सब विद्धुजति मां सर्च भावेन भारत ॥ १५-१६ ॥ 
इति गुहल्यतमं शास्रमिद्सुक्त सयानघ | 
एतदूचुद्धवा बुद्धिमान्स्थात्कृतक्ृत्यर्च भारत | १४-२० ॥' 
अथ:--इस जगत में क्षर अर्थात्‌ निरंतर बदलनेवालाः 
नाशवान, और अक्षर अर्थात्‌ सदा एक-सा रहनेवाला अवि- 
नाशी--ये दो पुरुष अर्थात्‌ शक्ति्याँ हैं; सब भू्तों को क्षर ( नाश- 
वान ) और छूटस्थ अर्थात्‌ उन सब भतों के आधार को अक्षर 
( अविनाशी ) कहा जाता है। परन्तु इन दोंनों से उत्तम पुरुष 
ओर हे; वह परमात्मा कहा जाता है, जो सदा एक-सा रहनेवाला 
ईश्वर, तीनों लोकों में व्याप्त होकर सबको धारण करता 
है ( १५-१६-१७ ) | 
क्योंकि “मैं? क्षर अर्थात्‌ निरन्तर बदलनेवाली अपरा-- 
प्रकृति रूप जड़ भाव से परे, और श्रक्षर अर्थात्‌ सदा एक समान 
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रहनेवाली परा प्रकृति रूप चेतन पुष्प अथवा व्यष्टि जीव भाव 
से भी उत्तम हैँ, इसलिए लोकों और बेदों में “मे”? परुषोत्तम 
नाम से प्रसिद्ध हूँ ( १४-१८ ) । जो ज्ञानी पुरुष मुझको इस प्रकार 
पुरुषोत्तम जानता है, वह सब कुछ जाननेवाला सव अकार से 
मुझे ही अजता है ( १४-१६ )। इस प्रकार हे अनघ ! मैंने 
यह्‌ गुह्मतम अथात्‌ अत्यन्त रहस्यमय शार्त्र कहा है; हे भारत '' 
इसे समझ कर बुद्धिमान पुरुष कनकत्य होता है ( १४-२० )। 
अहंकार बल दर्प काम क्रोध च संश्रिता: । 
मासात्मएरदेहेएु.. प्रद्विषन्तोउभ्यसूयकाः || १६-१८ | 
तानहं द्विषत: ऋरान्संसारेष नराधमान्‌। 
क्षिपाम्यजस्रमशुभानाठुरीष्वेव.. योनिषु ॥ १६-१६ ॥ 
आपुरी योनिमापन्ना सृढहा जन्मनि-जन्मनि | 
सामग्राप्येब कोतेय ततो यान्त्यधर्मा गतिमू ॥ १६-२० ॥॥ 
अर्थ:--अहंकार, बल, घमणड, काम ओर क्रोध से भरे 
हुए, दुसरे मे दोष देखनेवाले ( वे ) ईर्पाल लोग, अपने तथा 
दूसरों के शरीरों में रहनेवाले मुझ ( परमात्मा ) से हप करते 
हैं ( १६-१८ )। 
उन टेष करनेवाले दुष्ट, पातकी, अधम परुषों को “मै? 
ससार में सदा आखझुरी योनियों मे ही पटकता हूँ ( १६-१९ )। 
हे कॉतेय ! वे मूढ़ लोग जन्म-जन्म में उन आसुरी योनियों 
को प्राप्त होते हुए मुझे न पाकर उत्तरोत्तर नीचे ही गिरते रहते 
हैं ( १६-२० )। 


( ९६ ) 
सें--इस शल्ोंकों में, भगवान्‌ की जगत से अल्लग एक विशेष ह 
व्यक्ति साननेवाले भेद्‌ उपासकों को असंदिग्ध शब्दों में जो छुरा 
भला कहा गया है, ओर भगवान्‌ के सर्वात्म भाव की उपासना 
का जो महत्व बताया गया है, वह छिपा नहीं रह सकता; चाहे 
अर्थ करने में कितनी ही खींचा-तानी क्यों न की जावे । 
तीसरा मित्र-दसवे' अध्याय के २४ वें श्लोक में “यज्ञोर्ना 
जप यज्षोस्समि” कह कर नाम जप की उपासना का सहत्व «कहा 
है, इससे भेद उपासना का विधान पाया जाता है। 
मैं--इस श्लोऋ में नाम जपने का विधान कहाँ है ? विधान 
तो वह होता है जहाँ आज्ञा बाचक शब्दों का प्रयोग हो या जिस - 
क्रिया के करने का महत्व बताया गया हो | यहाँ तो विभूतियों 
का वर्णन है। यानी अह्ुन के आआर्थना केरने पर जिसलजिस 
प्ड्यक्ति या शक्ति या पदार्थ या विषय में आत्मा का विशेष रूप 
से चमत्कार या अभिव्यक्ति प्रतीत होती है उत्तका वर्णन है। 
यहाँ उपासना का प्रसंग ही नहीं है किन्तु -इस वर्णन के अंत में . 
ज्लोझ ४२ में यह कह दिया है कि--- के. पु“ 
“अथवा बहुनैतेन कि ज्ञातेच तवाजुन । ॥ 
अर्थ--हे अजुन ! इन सब को जानने, से तेरा कया प्रयोजन 
सिद्ध होगा ।? - इस से साफ है. कि भगवान्‌ इस दणन को कोई 
सहत्व नहीं देते ओर ने किसी विपय का विधान करते हैं। 
यदि “यज्ञानां जप यज्ञोर्मि! कहने मात्र से जप करने की आज्ञा 
य्या विधान मान लिया जाय तो फिर इस्ती श्लोक के अंतिम भाग. 


। ( ६७ ) 

में “स्थावराणाम्‌ दिमालय:” यानी “स्थिर रहनेवालों में हिमालय 
पवत “मैं” हूँ. और विभूति वर्णन के दूसरे श्लोकों में जहाँ “सच 
चुज्षों में पीपल में हूँ, हाथियों में ऐरावत, घोड़ों में उच्चेश्रवा,सर्पों 
में वासुकि, नागों में अनन्तनाग, पशुओं में सिंह, जलचरों 
में मगर, सब हरनेवालों में मृत्यु, छुलियों में जुवा, दमन करने 
वालों का दण्ड आदि में हूँ, कहा है; इन वाक्यों से क्या विधान 
निकालोगे ? क्‍या भगवान्‌ सब लोगों को “हिसालय, पीपल, 
ऐराबत, उच्चेश्रवा, वासुकि, अनन्तनाग, शेर, मगर, सृत्यु, जुबा 
ओर दण्ड आदि के सेवन करने को कहते हैं? किसी एक स्थल 
पर “जप” शब्द आ जाने मात्र से उसे पकड़ कर उसका विधान 
मान लेना, पूर्वापर का कोई विचार न करना ओर न गसंग को 
देखना, यही तो खींचा-तानी है । 

दूसरा मित्र-यहाँ जप यज्ञ की विशेषता तो:अवश्य ही 
कही है। 

मैं--हाँ ! दूसरे यज्ञों की अपेक्षा, जप यज्ञ की विशेषता 
आअवश्य दी बताई है, जिससे दूसरे कम कार्डो का कोई महत्व नहीं 
रह जाता । परन्तु यह विधान कहाँ हे कि मेरे अमुक्त नाम यानी 
“राम, कष्ण, शिव, विष्णु, वासुदेव” आदि का जाप करो या 
इन सामों का जाप करनेवाला ही श्रेष्ठ होता है, या उसी का 
कल्याण होता है। नाम तो किसी न किसी व्यक्ति या पदाथ या 
विषय का कल्पित किया जाता है ओर जहाँ व्यक्तित्व के भाव 
ही को झूठा, निदनीय, त्यागने योग्य बताया जाता है, चहाँ किसी 
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नाशवान व्यक्ति के नाशवान नाम विशेष की उपासना का 
विधान कैसे हो सकता है? इसी अध्याय के ३७ वें रोक में 
“वुष्णिनाम्‌ वासुद्ेवोस्मि” यानी “बृष्णि वंशी यादवों में वासुदेव , 
का पुत्र कष्ण में हूँ” कहकर व्यक्ति कृष्ण को नाशवान विभूतियों 
में गिनाया है; तो फिर नाशवान शरीर के नाशवान नाम के जप 
का विधान सानना विल्कुल्न असंगत है। ७ वे अध्याय से लेकर 
१२ वें अध्याय तक ६ अध्याय भक्तिसाग वाले, भक्ति प्रधान मानते 
हैं। इन छुह्टों अध्यायों में कही भी नाम जप की उपासना का 
विधान नहीं है | १२ वें अध्याय मे जहाँ अपने प्यारे यानी उतचस 
भक्तों के लक्षण कहे हैं, वहाँ सी यह कहीं भी नही कहा कि मेरे 
अमुक नाम का जप करनेवाल्ा या इतनी मालायें फेरनेवाला 
भक्त मुझे प्यारा है । यदि गीता सें किसी विशेष नाम जपने का 
विधान होता तो कम से कम इन अ्रध्यायों में तों अवश्य हीं 
उसका वणन आता | ॥ 
दूसरा मित्र--तो फिर जप यज्ञ का क्या तातपये है ? 
सें--जप का यह तात्पय नहीं है कि किसी शब्द या अक्षर 
को तोते या फोनोग्राफ की तरह बार-वार मुख से दोहराये जानी । 
किन्तु जप का अर्थ हे--किसी विषय का बार-बार स्मरण था 
चिन्तन करना ओर गीता में निरंतर आत्मचिन्चन और सर्वात्स . 
भाव का स्मरण करते रहने का विधान है। 
तस्मात्सवेपु कालेघषु मामनुस्मर युध्य च। 
मय्यर्पितसनोवुद्धिसामेवैष्यस्यसंशयम्‌ ॥| ८-७ | 


९ 


( ६६ ) 


अभ्यासयोगयुक्तेत चेतता नान्यगामिना । 
परम पुरुष द्व्यं याति पार्थानुचितयव ॥ झ-म ॥ 
कविपुराणमनुशासितारमणोरणीयांस मलुस्मरेयः । 
स्वस्थ धातारमचिन्त्यरूपमादित्यवण वमखःपरस्तात्‌ ८-९ || 
प्रयाणकाले सनसाचलेन भक्तया युक्तो योगबलेन चैव । 
भ्रवोमध्ये प्राणमावेश्य सम्यक्‌ स त पर॑ पुरुषमुपैति 
ह दिव्यम्‌ ॥ ८-१० | 
यदक्षरं वेद॒विदों वनन्‍्दन्‍्ति विशन्ति यद्यतयों वीतरागा:। 
यदिच्छन्तो ब्रह्मचय' चरन्ति तत्ते पदं संग्रहेण प्रवक्ष्ये | ८-११ ॥ 
स्वद्वाराणि सयस्य सनो हृदि निरुध्य च। 
मृध्न्याधायात्मन: प्राणमास्थितो योगधारणाम्‌ ॥| ८-१२ ॥ 
ओमित्येकाक्षरं ब्रह्म ग्याहरन्मामनुस्मरन्‌ | 
यशप्रयाति त्जन्देह स याति परमा गतिम्‌ || ८-१३ ॥ 
अथ:--इसलिए तू सब काल में मेरा स्मरण करता रह और 
युद्ध भी कर; मन ओर बुद्धि को मुझ में लगा देने से तू निसदेह 
मु ही को प्राप्त होगा (5-७ ) | 
हे पाथ ! अभ्यास-योग से युक्त होकर, अर्थात्‌ मुक परमात्मा 
का सदा स्मरण रखता हुआ साधषारिक व्यवहार करने के अभ्यास 
में निरंतर लगा रहकर, तथा चित्त को दूसरी तरफ न जाने देकर 
दिव्य परस पुरुष ( परमात्मा ) का चिन्तन करते रहने से अर्थात्‌ 
सब कुछ परमात्मा-स्वरूप समसने से मनुष्य (उसे ही) प्राप्त होता 


है (८-८)। 


( १०० ) 


जो मनुष्य रुत्यु के समय भक्ति से युक्त होकर, ओर योग के 
बल से मन को निश्चल करके, दोनों भोंओं के बीच में प्राण 
यानी दृष्टि को अच्छी तरह ठहरा कर, कवि अर्थात्‌ सबदर्शी 
सर्वज्ष, पुराण अथात्‌ सबसे प्राचीन, अनुशासन करनेवाले अर्थात्‌ 
सवके नियंता, सूक्ष्म से भी सूच्म, सबके धारण करनेवाले, अचित्य ' 
रूप अर्थात्‌ मन के अगोचर स्वरूप वाले, अन्धकार अथवा 
अज्ञान से परे, आदित्यवर्ण अर्थात्‌ प्रद्नाशमाचर॒ परमात्मा का 
स्मरण करता है, वह उस दिव्य परम-पुरुष ( परमात्मा ) को 
पावा है ( ८-९॥१० )। 

बेद के जाननेवाले जिसे अक्षर कहते है, वीवराग 'अथात 
आसक्ति रहित यति जिसमें प्रवेश करते हैं, ( और ) जिसंकी 
इच्छा करके त्रह्मचये त्रत का आचरण करते हैं, वह पद यानी 
परमात्म-साव में तुमे संक्षेप में बतलाता हूँ ( ८-११ )। 

( इंद्रियद्ूपी ) सब द्वारों को रोककर, मन को हृदय में स्थिर 
करके ओर अपने प्राण को मस्तक में ठहराकर, योग धारण में 
स्थित हुआ, ( ओर ) < इस एकाक्षर त्ह्म के उच्चारण यानी * 
जाप पूर्वक मुझ परमात्मा का चिन्तन करता हुआ जो शरीर 
छोड़ता है, उसे परमगतिग्राप्त होती हैं ( 5-१९१३ ) 

55 तत्सदिति निर्देशों त्रह्म ण॒द्धिविधि: स्मृतः | 
त्राह्मणास्तेन वेदाश्च यज्ञाश्व चिहिता:परा || १७-२३ ॥ 
तस्मादो मित्युदाह्नत्य यज्ञदानतप: क्रिया: । 

प्रवर्तन्ते विधानोक्ता: सतत॑ त्रह्मवादिनाम्‌ ॥ १७-२४ ॥ 


है 


' ( १०१ ) 


तद्त्यनभिसन्धाय फल॑ यज्ञतपः क्रिया: । 

दानक्रियाश्च विविधा: क्रियन्ते मोक्षकांक्तिमि: || १७-२४ ॥ 

सद्भावे साधुभावे च सदित्येतञयुज्यते । 

प्रशस्ते कमणि तथा सच्छुब्द: पार्थ युज्यते || १७-२६ ॥ 

यज्ञ तपसि दाने च स्थिति: सदिति चोच्यते । 

कम चैव तदर्थीय सद्त्येवाभिधीयते || १७-२७ ॥ 
अथः--थओं-तत्‌-सत” यह तीन प्रकार का निर्देश ब्रह्म का 

कहा गया है; पूवकाल में :इससे ब्राह्मणों, वेदों और यज्ञों की 

व्यवस्था की गई थी ( १७-२३ )॥ 

_ इसलिए विद्वान्‌ पुरुषों के यज्ञ, दान और तप की विधि- 
बत क्रियायें सदा “ओऑं”? का उच्चारण करके हुआ करती 
हैं ( १७-२४ )। 

४तत्‌” इस शब्द का उच्चारण करके फल की चाह छोड़कर 
मोक्षार्थी जन यज्ञ, तप ओर दान आदि की अनेक प्रकार की 
क्रियाये करते रहते है (१७६४ )। 

सत्‌ भाव और श्रेष्ठ भाव में “सत्‌” शब्द का प्रयोग क्षिया 
जाता है; और हे पार्थ ! इसी प्रकार उत्तम कर्मों के लिए भी 
“सत्‌” शब्द प्रयुक्त होता है | यज्ञ, तप और दान में प्रवृत्ति को 
भो “सत्‌” कहते हैं, और उनके निमित्त का कम भी “सत्‌”कह्दा 
जाता है (१७-२६।२७ ) | 

इन “ोकों में सारे विश्व की एकता स्वरूप सर्च व्यापक 
आत्मा या परमात्मा का चिन्तन या स्मरण करते का विधान है 


१०२ ) 


ओर उस एकता स्वरूप परसात्मा का वाचक “ओं” पक अक्षर 
है, जिसके स्मरण और उच्चारण द्वारा एकता का चिन्तन होता है।. 


“ओं” में झ, उ और म्‌ इन तीन मात्राओं का योग या मेल है, 
जिससे स्थूल, सूइ्म और कारण रूप से तीन भावों वालें सारे 
जगत की एकता रूप परमात्मा करा चिन्तन करना चाहिए। 
जिस तरह “ओऑ” में तीन अक्षरों की एकता है, उसी तरह स्थूल- 


सूक््म और कारण रूप से तीनों भावों वाले जगत में सत्‌-'- ' 


चितू आनन्द स्वरूप समष्टि परमात्मा की एकत्ता हे और प्रत्येक 
व्यक्ति की जाग्मत, स्वप्न और सुषुप्ति ( यानी गहरी नींद ) की 
अवस्थाओं में सत्‌-चित-आतन्द स्वरूप अपने आप यानी व्यष्टि 


आत्मा के निरन्तर विद्यमान होने के प्रत्यक्ष अनुभव रूप 


एकता है । 


इसलिए उस सत्‌-चित्‌-आनन्द रूप परमात्मा या आत्मा की -' 


एकता का चिन्तन करने के लिए “ओं”? एक अक्षर का बार-बार 


स्मरण ओर उच्चारण करना एक मात्र अवलंबन है | यही “जप ' 


यज्ञ” है। भिन्न-भिन्न नामों या भिन्नता के भावों का बोध 
करनेवाले किसी भी नाम को बार-बार दुह्राने से आत्मा का बोध 
नहीं होता । 
पहिला मिन्र--इन ज्छोकों में “४७ तत-सत”-- इन तीन शब्दों 
का स्मरण करने को कहा है, इसका क्या तात्पये है | ' - 
मै--इस अध्याय में समाज की सुव्यवस्था के लिये आहार, 
यज्ञ, तप और दान रूप से संसार के व्यवहार करने के सात्विक_ 


( १०३ ) 


राजस ओर तामस भेदों का वर्णन करके, यह व्यवहार करते 
समय “5 तत्‌-सत्त्‌” वाक्य के स्मरण द्वारा सव की एकता रूप 
हझा का चिन्तन करते हुए अपने व्यक्तिगत खार्थों को सबके 
साथों' में म्रि्ञा देने का विधान है और इसका खुलासा इन्हीं 


श्लोंकों में कर दिया गया है। “5४” अत्तर सारे जगत की एकता 


का बोधक है, यह तो मैंने अभी वताया ही है। “तत्‌” शब्द के 
प्रयोग से फल त्याग यानी लोक संग्रह के व्यवहारों में अपने 
व्यक्तिगत स्वार्थों' को 'सबके साथ मिलना देने का भाव है और 
“सत््‌” शब्द से सब की एकता के उक्त निश्चय युक्त फत्न त्याग 
कर कम करना ही सत्य है--बही सतृकस है'। इससे अन्यथा, 
एकता के भाव में श्रद्धा न रखकर, भिन्नता के भावों से, व्यक्तिगत 
साथ के लिये ही व्यवहार करना असत्य ओर लोक 


परलोक दोनों को बिगाड़ने वाला है यह ग्रतिपादन किया 


! तीसरा मित्र--६ वें अध्याय के २६ वे श्लोक में भगवान ने 
कहा है किजो मुझे भक्ति पूवक पत्र, पुष्प, फल, जल अपश 
करता है उसक्रो मैं स्वीकार करता हैँ, इससे केवल व्यक्ति उपा- 
सता ही नहीं किंतु मर्ति पूजा भी सिद्ध होती है। 

“नया इस श्लोक में मृति का कोई उल्लेख है कि मेरे 
रास, कृष्ण, विष्णु आदि रूपों को सूर्ति को पुष्पमात्ना पहनाने 
या शिवलिद्नः पर पानी या वेलपत्न चढ़ाने ओर फल रख देने से 

उसे अहदण करता हैँ !? 


( १०४ ) 


तीसरा मिन्न-साफ उल्लेख नहीं है तो क्या हुआ पतन्न, पुष्प, 
फल ओर जलन तो मूर्तियों पर ही चढ़ाये जाते हैं । 

में--वह श्लोक इस प्रकार है। 

पत्र घुष्पं फल्ल॑ तोय॑ यो से भकक्‍्त्या प्रदच्छृति।._ 
तद॒ह भक्त्युपह्तमश्नांमि प्रयतात्मन: ॥९-२६॥ 

अथ--जो मुझे पन्न, पृष्प, फल और जल यानी सबंको सहज 
ही ग्राप्त हो सकतेवाले पदार्थ भक्ति पूर्वक देता है ( उस ) शुद्ध 

तःकरण वाले ( भक्त ) की भक्ति-सहित समर्पित उस भेंट को 
मैं खाता हूँ। (९-२६ ) 

इसमें “से अयच्छति” ( मुके देता है) और “अश्नामि” 
( खाता हूँ ), शब्द हैं। यदि इसको व्यक्ति उपासना मानें, तो 
भगवान्‌ कृष्ण अब हैं नहीं, फिर पत्र, पुष्प, फल और जल 
किसको दिया जावे और कौन खायगा। यदि किसी मूर्ति पर - 
चढ़ाये जाबें तो मूर्ति में न तो लेने की. योग्यता होदी है, न खाने 
की । जड़सूर्ति के सामने पदाथ रख कर या संकल्प छोड़कर फिर 
उसको अपने उपयोग में ले लेना, कया यह देना है या मज़ाक | 
गीता जैसे बुद्धियोग से व्यवहार करने की व्यवस्था देनेवाले 
सतशास्त्र में, अजुन जैसे विचक्षण, चतुर कमंबीर योद्धा का. 
मोह दूर करने के निमित्त, भगवान कृष्ण जैसे क्रांतिकारी 
महापुरुष द्वारा किये जाने वाले युक्ति-युक्त दार्शनिक उपदेश में, 
क्या चालिकाओं के गुड़ियों के खेल की तरह, जड़मूर्तियों पर 
पदाथ चढ़ाने के विधान का समावेश हो सकता है? आप लोग 


( १०४ ) 


कुछ विचार तो करें । जब कि गीता में किसी जगद्द किसी व्यक्तिः 
की उपासना का भी विधान नहीं है तो जड़मूर्तियों की पूजा को 
तो अवकाश ही कहाँ। १२ वाँ अध्याय जिसका नाम भक्ति-योग 
रखा गया है, उसमें भी भक्त के लक्षणों में यह कहीं नहीं कहा 
गया है कि मेरी अम्ुुक प्रकार की मूर्ति की पंचोपचार या 
षोडशोपचार पूजा करनेवाल्ा भक्त मुझे प्यारा है। फिर इस-एक 
ही श्लोक में मूर्ति-पूजा का विधान कहाँ से आ गया । 
' तीसरा सिनत्र--तो इस श्लोक का क्‍या अथ है ? 
मैं->भगवान्‌ ऋष्ण ने अपना सवोत्मभाव इसी श्लोक के 
पहले ओर पीछे सर्वत्र कहा है। उसको प्ृृष्ठभूसि मे रख कर 
अथ करने से साफ हो जाता है कि सब प्राणियों में सबकी 
आत्मा-रूप से परमांत्मा व्यापक हे, इसलिये चेतन प्राणी की 
जैसी योग्यता हो उसी के अज्ठुसार यदि प्रेम पूवक पन्न, पुष्प, 
फत्न और जल द्वारा ही सेवा की जाय तो उसकी अंतरात्मा वडी 
असन्न होती है और यही परमात्मा की सच्ची उपासना है। 
१४ वें अध्याय के १४ वें श्लोंक में भगवान्‌ ने कहा है कि 'पैं 
वैश्वानर अग्नि होऋर सब प्राणियों के शरीरों में रहता हुआ 
चार प्रकार के भोजन को पचाता हूँ ।” इसलिये पदाथ खाने या 
ग्रहण करने की योग्यता चेतन प्राणियों मे होती है। यहाँ पत्न,- 
पुष्प, फल और जल ही का उल्लेख करने का यह कारण है कि 
साधारण लोगों को भी यह पदार्थ सहज ही श्राप्त हो सकते हैं। 
सेवा करने में पदार्था' का इतना महत्व नहीं होता जितना कि 


( १०६ ) 
सेवक के भाव का होता है । इसी के बाद वाले श्लोक में 
कहा है । 
यत्करोषि यद्भासि यज्जुहोषि दृदासि यत्‌। 
यत्तपस्यसि कोतेय तत्कुरुष्व मद्पणम ॥ ६-२७॥ 


अथः--जो तू करता है, जो खाता अथवा भोगता है,जो _ 
यज्ञ करता है, जो देता है, ( और ) जो तए करता है, हे कोंतेय !, 
वह सब मेरे अपंण कर। इसका यह तात्पर्य है कि मनुष्य 
जो कुछ करे उसमें परमात्मा की सब व्यापकता का ध्यान 
रखता हुआ सब के स्वार्थो' के साथ अपना स्वाथ मिला दे। 
इन श्लोऋ के पहले २४ वे! ओर २४ बें श्लोकों में व्यक्ति 
उपासना की निंदा करते हुए भगवान्‌ कहते हैं कि “यद्यपि मैं ही 
सब यज्ञों का भोक्ता और स्वामी हूँ परन्तु वे मुझे तत्व से नहीं 
जानते इसलिये गिरते हैं। देवताओं की उपासना करनेवाले. 
देवताओं को, पितरों की उपासना करनेवाले पितरों को, भोतिक 
जड़ पदार्थो' की पूजा करनेवाले भौतिक जडता को और मेरे . 
भक्त मुमक्रो प्राप्त होते हैं।? इससे स्पष्ट होता है कि, भगवान्‌ 
ने भौतिक जड़ पदार्थो' की पूजा करनेवालों को जड़ यानी मूढ, 
विचार हीन होना बताया है । 


० & ५ | ९ 
दूसरा मित्र -परन्तु १२ वें अध्याय के आरंभ में अजुन के 
पूछने पर भगवान्‌ कृष्ण ने समुण, साकार उपासना की श्रेष्ठता 
कही है | इसका मतलच मूति पूजा ही का निकाला जाता है । 


( १०७ ) 

मैं--उससे मूर्ति या व्यक्ति पूजा का मतलब निकत्न ही नहीं 
सकता | पहले अजन के प्रश्न की तरफ ध्यान दीजिये। ११ वो 
अध्याय में भगवान्‌ ने सारे विश्व को अपने में दिखाकर, उस 
अध्याय के अन्त में -- 

सत्कमकुन्मत्परमो. सदुभक्त: सह्नवर्जित:। 
निर्वैर: संबभूतेषु यः स मासेति पाए्डव ॥ ११-४५ ॥ 

श्रथ--हे पाण्डव ! जो मेरे लिये कम करता है, अर्थात्‌ 
सारे जगत में मुझ सर्वात्मा - परमात्मा को व्यापक समझ कर, 
जो सब के द्वित के लिये अपनी-अपनी योग्यता के अनुसार 
व्यवहार करता है ; जो मेरे परायण है अर्थात्‌ जिसने सारे जगत 
को मेरा ही रूप समझ कर अपने व्यक्तित्व को सबके साथ जोड़ 
दिया है; जो मेरा भक्त है यानी जो सबसे श्रेम रखंता है और 
जो संगरहित है अर्थात्‌ जो प्रथकृता के भावों में ममत्व की ' 
आसक्ति नहीं रखता; और जो सब भूत प्राणियों से वैर नहीं 
रखता, अर्थात्‌ सब को परमात्मा के ही अनेक रूप समझा कर 
किसी से द्वेष नहीं करता--बह सुमे प्राप्त होता है ( ११-४५)। 

इस श्लोक में अपने उस समष्टि भाव यानी सब के लिये, 
लोक सेवा के कम करने और सब के साथ प्रेस करने रूपी भक्ति 
का विधान किया है। उसी पर १२ वें अध्याय के प्रथम श्लोक 
से अजुन का भश्न है कि (-- 

एवं सततयुक्ता ये भक्तास्‍्त्वां, प्युपासते । 
ये चाप्यक्षेरमव्यक्त तेषां के योगवित्तमा ॥ १२-१ ॥ 


( १०८ ) 
अथ:--जो भक्त इस प्रकार सदा युक्त होकर अर्थात्‌ आपके 
उक्त सबरूप सें मन लगाकर आपको उपासना करते हैं और - 
जो अक्षर और अव्यक्त भाव की उपासना करते हैं, उनसें 
समत्व-योग के श्रेष्ठ ज्ञाता कोन है १ ( १२-१ ) 
इस श्लोक के आरंभ के “एवं”, शब्द पर ध्यान देना 
चाहिये। अजुन पूछता है कि आपने जैसा कि इससे पहले के 
श्लोक में कहा है, उस तरह जगत रूपी आपके व्यक्त स्वरूप की 
लोक सेवा करने ओर सब से प्रेस करने रूपी उपासना करने - 
वाले, और सब के अन्दर सत्ता रूप से रहनेवाले आपके अक्षर 
अव्यक्त भाव को उपासना करनेवाले भक्तों में से कौन-सा . 
उत्तम समत्व योग को जाननेवाला है? उस पर भगवान्‌ ने 
उत्तर दिया कि “परा श्रद्धा से जो निरंतर मुझ में मन लगाकर 
एकता के भाव में जुड़ा रहता है बही सब से उत्तम योगी है; 
और जो मेरे अक्षर अव्यक्त भाव की उपासना करते हैं, वे “भी 
सवत्र सस बुद्धि से सत्र भूतों के द्वित में लगे रहनेवाले भक्त . 
मुमक्रो ही प्राप्त होते हैं, परन्तु अव्यक्त भाव की उपासना करने 
वाल्नों को बहुत क्लेश होता है क्‍योंकि उसमें मन नहीं लगता | 
मथ्यावेश्य मनो ये मां नित्ययुक्ता उपासते। 
श्रद्यया परयोपेतास्ते से युक्ततमा मताः ॥ १२-२ | 
ये ख्त्षरसनिर्दे ्यमव्यक्तं पयपासते । 
सर्वत्रगमचिन्त्यं च कूटस्थम घल॑ धुवम्‌ ॥ १२-३ ॥ 
संनियम्येन्द्रियम्रास॑ स्वेत्र समचुद्धय: | 


( १०६ ) 
' ते प्राप्लुवन्ति मामैव सवभूतहिते रता: ॥ १२-४ ॥ 
क्लेशो5घिकतरस्तेषामव्यक्तासक्तचेतसाम्‌ । 
अव्यक्ता हि गतिदुःखं देहवदूभिरवाप्यते ॥ १२-४ || 
ओअथ:-जो मुझ ( विश्वरूपघारी परमात्मा ) मे चित्त 
ज्गाकर सदा ( सबके साथ प्रेम भा में ) जुड़े हुए, परम श्रद्धा 
से युक्त हुए मेरी उपासना करते हैं, उन्‍हें मै समत्व योग के उत्तम 
साधक मानता हूँ ( १-२ ) | और जो सब इद्रियों के समूह का 
निम्नह करके अविनाशी, वर्णनातीत, स्वव्यापक, सन की पहुँच 
के परे, सब के आधार, सदा एक से रहनेवाले, अटल और 
अव्यक्त अर्थात्‌ इंद्रियों से प्रतीत न होनेवाले निगुण भाव की 
उपासना करते है, वे सर्वत्र समत्व-बुद्धि से सब भूतों के हिंत 
, में गे रहने बाले ( लोग ) सुभको ही प्राप्त होते हैं. (१९-३४) । 
उन अव्यक्त से आसक्त चित्तवालों को बहुत क्लेश होता है, क्यों 
कि देहधारियों के लिये अव्यक्त में गति होना वहुत ही दुःख 
साध्य है ( १२-४ )। 

, इन श्लोकों मे तो निराकार परमात्मा को उपासना से साकार 
जगत रूपी जगदीश्वर से प्रेम करने की उपासना की विशेषता 
कही है ओर दोनों में ही सत्र सम बुद्धि और सब के हित को 
भ्रधानता दी है। यहाँ किसी विशेष व्यक्ति या पदा्थ या मूर्ति आदि 
की उपासना का जिक्र ही कहाँ है ? 

पहला सिनत्र--आपकी इस व्याख्या से तो उपासना काण्ड 
का रूप ही ओर का ओर हो गया । 


( ११५० ) ॥ ि 
मैं--मैंने जो कुछ कहा है उसमें आपको मेरी मूल या अम 
या खींचा-तानी प्रतीव हो तो निसंकोच होकर मुझे बता सकते हो । 
पहिला मिनत्र:--आपकी व्याख्या बिल्कुल ठीक जेंचती है पर 
एक बात का खुलासा ओर करने की आवश्यकत्ता है । 
में --पूछिये । 
पहला मित्र --जगत की उत्पत्ति के विषय में भ्रगवान ने - 
कई स्थलों पर कहा है कि में पत्ती प्रकृति से जगत को उत्पन्न' 
ओर लय करता हूँ, पर आठवें अध्याय के १७ से १६ वें श्ल्तोकों 
में कहा है कि ब्रह्मा के दिन में श्रृष्टि उत्पन्न होती है और उसकी 
रात में प्रतय होती है | यह क्या बात॑ है 


सहस्रयुगपयन्तमहयदूतह्मणो विदु:। 
रात्रि युगसहखान्तां ते्होराज्रविदों जना:॥ ८-९७॥ 


अव्यक्ताहइक्तय: सवो: प्रभवन्त्यहरागसे 
रान््यागसे पत्नीयन्ते तत्नेवाग्यक्तसक्षके || ८-१८॥ 


भूतग्राम: स एवायं भूत्वा भूत्वा प्रलीयते | 
राज्यागसेउबश: पाथ प्रभवसत्यदरागमे ॥ ८-१९ ॥ 


अथः:--जो अहोरात्र के ज्ञाता, अर्थात्‌ काल विज्ञान के 
जाननेवाले पुरुष है, वे हजार थुग पयन्त ब्रह्मा का जो दिन- है 
ओर हजार युर्गों की ब्रह्मा की जो रात है उसके रहस्य को जानते. 
हैं (८९७ ) । ( त्रह्मा के ) दिन के आने पर अव्यक्त 


( १११ ) 


( कारण-अकृति ) से, सब व्यक्तियाँ प्रकट होती हैं ओर रात 
के आने पर उसी अच्यक्त संज्ञावाली ( कारण ग्रकृति ) में, 
सब का अलय हो जाता है । इस तरह, हे पार्थ ! वही सब 
भूतशाणियों का समुदाय बार-बार हो होकर रात के आने 
पर विवशता पूथक ( नियत रूप से ) लय होता है, और दिन 
होने पर प्रकट होता रहता है । ( ८-१८।१६ )। 


मै- बह्मा क्‍या है, इसका विचार कीजिये। समष्टि चेतन 
सत्ता अथवा सबकी सम्मिलित चेतनाशक्ति, जिसका भिन्न-भिन्न 
दाशनिक ओर वैज्ञानिक लोग भिन्न-भिन्न नामों से चरणन' करते 
हैं, उसको वेदान्त दर्शन मे “आत्मा या अहम? कहा गया है । उस 
समष्टि चेतन सत्ता की प्रकृति ( स्वभाव ), स्फुरण शक्ति अथवा 
इच्छा अथवा संकल्प--कछुछ भी नाम दे दीजिए--बही ज्ह्मा है | 
जब वह ग्रकृति, अव्यक्त यानी सुपुप्त--अकुर भाव से फुर कर 
व्यक्त भाव घारण करती है यानी समष्टि संकल्प फुरता है तब 
न्ह्मा का दिन उदय होना कहाता है और तब वह सूच्म और 
स्थूल जगत रूप से प्रकट होतो है । और जब प्रकृति वीद्धा 
अव्यक्त भाव धारण कर लेती है यानी समष्टि सद्दुल्प बन्द होता 
. है चह अ्ह्मा की रात कही जाती है, तव जगत पीछा प्रकृति में 
ही लय हो जाता है। अत्येक मनुष्य की भी सुपुप्ति ( गहरी नीं> 
की ) अवस्था, सद्ूल्प रहित अव्यक्त भाव है | जय सु 
अवस्था दूटती है तव मनुष्य सूक्ष्म स्वप्न अवस्था और २५2८४ 
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गो 2 ॥ 


( ११२ ) 


जाप्रत अवस्था में आता है। वह मनुष्य का दिन होता है और 
फिर रात के सम4 पीछी सझ्कूल्प रहित अव्यक्त युषुप्ति अवस्था 
हो जाती है। इस तरह चक्र चलता रहता है | यह सबका प्रत्यक्ष 
अनुभव है। जो दशा व्यष्टि रूप से पिण्ड या शरीर की है वही 
सम्ष्टि रूप से ब्रह्माएड या जगत की हैँ । संकल्प फुरने को कल्प - 
का आदि कहते हैं और लय होने को कल्प 'का अन्त कहते हैं। . 
आजकल -भौतिक विज्ञान के पंडिन लोग भी जगत को. संकल्प 
( 70वें ) रूप मानते हैँ । 


पहला मिन्र--पर श्लोक १७ से कहा है कि हजार युगों का 
जअ्ह्मा का दिन होता है और हजार युगों की रात होती है, इसका 
क्‍या तात्पय है? 


में--उसी श्लोक से कह दिया है कि द्नि-राव यानी काल 
गणना के विज्ञान वेत्ता गशितज्ञ ज्योतिषी लोग ब्रह्मा के दिन 
और. रात के परिमाण को जानते हैं । यानी गणिते शास्त्र के ' 
चेचा ज्योतिपियों ने यह निश्चय किया है कि-कल्फ का आरम्भ 
ओर अन्त कितने काल में होता है; इससे विदित होता है कि 
कल्प की गति की गणुना करके ज्योतिषियों ने यह निर्णय किया 
होगा कि समरश्टि संकल्प इतने समय तक सुपुप्त रहता है और 
इतने समय तक जागता है ।व्यष्टि जीवों का समय या कॉल 
छोटा होता है और समष्ठि शक्तियों का. काल वहुत दीघ होता 
है । समष्ठि शाक्त या बड़े प्राणियों का थोड़ा काल भी व्यष्टि 
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जीवों या छोटे प्राणियों को बहुत लम्बा प्रतीत होता है यह्‌ 
प्रत्यक्ष देखने में आता है । 


पहला मित्र--तो उस समष्टि चेतन सच्ता में सष्टि रचने के 
सद्छुल्प की स्फुर्ना क्यों होती है ? 


मैं--सह्लुल्प फुना और मिटना यह चेतन सत्ता की स्वाभा- 
विक् शक्ति है; यदि फुरना न हो तो चेतन सत्ता का अस्तित्व ही 
सिद्ध न हो । जैसे समुद्र में तरद्भा उठना ओर लय द्दोना स्वाभा- 
विक हे, वैसे ही चेतन पत्ता में स्फुर्ना स्वाभाविक है। प्रत्येक चेतन 
प्राणी में हलचल की क्रिया स्वाभाविक है, यह सब की अलनुभष 
है । आप ही अपने दिल मे सोचें कि हममें सफुर्ना क्यों होती है, 
तो इसी निश्चय पर पहुँचेंगे कि यह स्वाभाविक है । पर इससे 
यह नहीं सममना चाहिये कि स्फुर्ना चेतत सत्ता की स्वाभाविक 
शक्ति होने से, वह स्फुर्ना में बैँधा हुआ या इसके आधीन है । 
चेतन सत्ता पूर्ण स्वाधीन है। वह जब चाहे तत्र अपनी स्फुरण 
शक्ति से अपने किप्ती अंश में ससार के नाना रूप धारण कर 
लेता है और जब चाहे तब समेट लेता है। वह पूण स्वतन्त्र है । 
अपनी स्वतन्त्र इच्छा या मर्जी से यह 'खेल करता और समेटता 
है | उसको किसी विषय में वाध्य करनेवाली कोई दूसरी शक्ति 
नहीं है। यह विषय इथक्‌ व्यक्ति भाव के दृष्टि कोण से समम में 
आता 'असस्भव है और परिमित वाणी से पूरी तरह कहा भी 


नहीं जा सकता | केवल अच्यभव गम्य है । 
प्प 


( शछ ). 
पहला सित्र--ईश्वर और जगत के विषय में तो गीता के 


सिद्धान्तों का अच्छी तरह सनन्‍्तोषजनक खुलासा हो गया | अब 
गीता में चोतरफी क्रांति का जो विधान आप बताते हैं उसे 


विस्तार से कहिये। 
मैं--आज तो समय वहुत हो गया है, फिर किसी दूसरे दिन 
के लिए रखिये ' 
पहला मित्र--कल इसी समय फिर विचार हो) 
में--अच्छा । 


धामिक क्रांति 


तोसरे दिन फिर सभी उप्ती समय एकन्न हो गये ओर पहले 
मित्र ने प्रसद्गभ छेड़ा । 
पहला मित्र--आर भ कीजिए | 


में--ईश्वर और जगत्‌ विषयक गीता के सिद्धान्त का वर्णन 
करते हुए, कल मैंने यह तो आपको बता ही दिया था कि समष्टि 
चेतन सत्ता के स्फूरण या प्रकृति से जगत के बनाव बनते हैं, यानी 
वह प्रकृति ही जगत रूप द्ोती है । वह प्रकृति, सत्ब, रज, और 
तम भेद से तीन गुणोंवाली है। इन तीन गुणों की कमी-बेशी 
के कारण, जगत्के नाना प्रकार के बनाब निरंतर बदलते रहते हैं । 
सत्वगुण सूच्म, ज्ञान और सुख रूप है; रजोगुण क्रिया यानी 
हलचल, राग यानी खिंचाव और दुःख रूप है और तमोगुण 
स्थूल यानी जड़ता, प्रमाद यानी असावधानी या आलस्य ओर 
मोह यानी अज्ञान रूप है। ससार के सभी प्रदार्था' और प्राणी- 
मात्र में, तीनों गुण सदा सवंदा बने रहते हैं | तीन गुणों से रहित 
कुछ भी नहीं है। हाँ, इन गुणों की कमी-बेशी निरन्तर होती 
रहती है । अंत्येक् व्यक्ति, अत्येक समाज और भत्येक देश में समय 
समय पर गुणों की घटा-बढ़ी होती रहती है ओर गुर्णों की यद्द 
घटा बढ़ी ही परिवर्तत यानी फेरफार का कारण है। कभी सत्व- 
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शरुण बढ़कर रजो गुण और तमोगुण दव जाते हैं, कभी रजो- 
गुण बढ़कर सतल्वगुण और तमोशुण दव जाते हैं और कभी 
तमोगुण बढ़कर सल्रगुण ओर रजोगुण दव जाते हैं | यद्यपि गुर्णो 
की कमी बेशी होती दे पर तीनों में से किसी भी गुण का संवंधा 
अमाव कभी छिसी दक्षा में नहीं होता। जिस व्यक्ति, जिस 
समाज, या जिस देश में जब्र सत्व गुण बढ़ता है तब सूक्ष्म , 
विचार ओर तत्वज्ञान की विशेषता होती है जिससे सुख 
शांति होती है | रजोगुण की बढ़ती में क्रियाशीलता, भिन्नता के 
भावों से लोभ यात्ती रृष्णा, और राग यानी खींचातानी की 
उलमन बढ़ती है; और तमोगुण की प्रवलता में मूढ़ता यानी 
विचारहीनता, स्थूलता यानी जड़ता, असावधानी, शआलस्य, 
नींद ओर उद्यमहीनता आदि बढ़ते हैं । जिस व्यक्ति 
समाज या देश में सत्वगुण की प्रधानता होती - है वह ऊँचा 
चढ़ता है। रजोशुण की प्रधानता होती है तो, सत्वगुण ओर 
तसोगुण के बीच की स्थिति में, स्वार्थों की खींचावानी 
से लड़ाई भगड़े होकर दुःख होता है; और तमोशुण की 
प्रधानता होती है तो उसकी गिरावट होठी है और वह सबसे 
पिछड़ा दुआ रहता है । इस तरह गुणों की कमी-वेशी के 'बक्र 
में चढ़े हुए व्यक्ति, समाज या देश के उत्थान और पतन होते 
रहते हैं । 

, पहिला मित्र--जत्र प्रकृति के गुणों की कमी-वेशी - अनिवाये 
रूप से होती रहती है, तो उत्थान और पतन यानी उन्नति करना 
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या गिरना मनुष्य के अधिकार में तो कुछ रहा ही नहीं । फिर 
उद्यम करना व्यथ है । । 
मैं--में पहले कह आया हूँ कि प्रकृति, चेतन आत्मा की 
स्फुरण शक्ति है, इसलिये चेतन आत्मा उसका स्वासी और 
पूर्ण स्वतंत्र है। जगत ओर शरीर प्रकृति के बनाव दें | इसलिये 
जो लोग अपने आपको शरीर ओर जगत के बनावों में ही 
सीमित मानकर इन्हीं को सप कुछ समम लेते हैं ओर इन्हीं में 
आसक्ति कर लेते हें--इनके स्वामी आत्मा का अनुभव नही 
करते--वे तो अवश्य ही प्रकृति के गुणों के सवथा आधीन 
रहते हैं और उनके प्रवाह में बहते चले जाते । अपनी उन्नति हैं 
कुदड् भी नहीं कर सकते । परन्तु जो कोई अपने आपको शरीर 
का स्वामी चेतन आत्मा अनुभव करते हैं और प्रकृति पर शासन 
करने का प्रयत्न करते हैं, वे इन गुणों के सबंथा आधीन नहीं 
रहते किन्तु अपने पुरुषाथ से सत्वगुण को बढ़ा कर अपनी 
उन्नति कर सकते हैं। मनुष्य शरीर में चेतना यानी विचार 
शक्ति का विशेष विकास होने के कारण, उसमे यह विशेष 
योग्यता होती है कि अपने सच्चे स्वरूप--चेतन झात्म-भाव 
का अनुभव करके प्रकृति के गुणों की अपने आधीन कर सके | 
मनुष्य जितना ही अधिक सूक्ष्म विचार करके आसाज्ञान में 
अधिक स्थिति करता है, उतना ही वह गुणों पर अधिक 
अधिकार प्राप्त करता है ओर जब वह ज्ञान बढ कर पूर्णता को 
पहुँच जाता है, तब प्रकृति और उसके गुणों पर पूर्णतया विज्ञय 
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प्राप्त कर लेता है तौर वह गुणातीत अवस्था कहलाती हैं.। 
प्रकृति के गुणों की विस्तृत व्याख्या गीता के १४ वें अ्रध्याय में 

गई है। इस समय उसका विस्तार करते से समय वहुत- 
अधिक लगेगा, इसके लिये आप लोग “गीता का व्यवहार 
दृशन” देख सकते हो। 

तीसरा मित्र--तो कया मनुष्य पुरुषार्थ करने में स्वतंत्र है ! 

में-- अपने काये क्षेत्र में काम फरने में अवश्य ही स्वतंत्र 
है।तभी तो क्तव्याकर्तव्य की विधि-निषेघ के विघान या 
कानून होते हैं, कि अमुक काम करना चाहिये, अमुक नहीं 
करना चाहिये | यदि स्वतंत्रता न होती तो ये विधान बिल्कुल 
निरथक होते ओर अपने कार्मों की जिस्मेवारी किसी पर नहीं 
रहती | यह सच का प्रत्यक्ष अनुभव है कि मनुष्य जब कोई 
काम करने को उद्यत होता है तो अपनी स्वतंत्र इच्छा से ही 
होता है| वह उस काम का कर्ता अपने फो मानता है । अपने. से 
भिन्न क्रिसी दूसरे की विवशवा से कराया जाना नहीं मानता | 
आप भी अपनी इच्छा के बिना विवशता पूर्वक काम करने का 
अनुभव नहीं करते होंगे । 

तीसरा मिन्र--कार्येक्षेत्र से आपका क्‍या सतलब है? 

मैं--जो अपने अच्तित्व को जितनी हृदयन्दी में परिमित 
मानता है उतना ही उसका कार्यक्षेत्र होता है। यानी जो अपने 
व्यक्तित्व को बहुत छोटा या तुच्छ, अपने शरीर तक ही परिमित 
मानता है, उसका कार्यक्षेत्र शरीर तक ही सीमित रहता है। जो 


नी 


रे 
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अपने व्यक्तित्व का विस्तार करके अपने कुदुम्ब से मिला हुआ 
मानता है, उसका कार्यक्षेत्र कुटुम्ब तक परिमित रद्दता है। जो 
अपने व्यक्तित्व को बढ़ाकर किसी विशेष समाज से एकता 
मानता है, उसका कार्यक्षेत्र उस समाज तक परिमित रहता दे। 
जो अपने व्यक्तित्व को अधिक बढ़ाकर अपने देश के साथ 
एकता मानता है, उसका कार्यक्षेत्र उस देश तक परिमित होता 
है; और जो सारे विश्व के साथ अपनी एकता मानता है, उसका 
कार्यक्षेत्र सारा विश्व हो जाता है और वह पूर्ण स्वतंत्र होता है। 
ज्यों-ज्यों मनुष्य अपने व्यक्तित्व का विस्तार करता हैं उसी के 
अनुशार उसकी स्वतंत्रता बढ़ती जाती है और सारे ससार को 
अपना कुटुम्ब साननेवाले को कोई परतंत्रता नहीं रहती। 
तीसरा मित्र--आम तौर से तो यही समझता जाता है कि 
आदमी के किये से कुछ नहीं होता | जो इश्वर करता या करवाता 
है सो ही होता है। 
मैं--गीता तो ऐसा नहीं मानती । वर्दय तो स्पष्ट कहा है कि 
करने-करानेवाला अपना आप ही है। 
न कठत्व॑ं ल कर्मारणिण लोकस्य खजति प्रञ्ञुः। 
न कम फलसंयोगं स्वभावस्तु प्रवतते ॥ ५-१४ ॥ 
नादत्त कस्यचित्पापं न चैव सुकृतं विश्वुः। 
अज्ञनिनादूतं ज्ञानं तेन मुद्यन्ति जन्तवः ॥ ४-१५ ॥ 
अऋथ--प्रभु अथात्‌ इश्वर लोगों के कर्तापन, कर्मा और 
कर्मा के फल के संयोग की रचना नहीं करता, किन्तु ( सबका 
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अपना-अपना ) स्वभाव ही वत रहा है ( ५-१४ ) सर्च ज्यापक 
आत्मा अथवा परमात्मा न तो किसी के पाप को लेता है न 
किसी के पुण्य वो ही; ज्ञान पर छज्ञान का पर्दा पढ़ा हुआ है 
उसी से जीव मोहित हो रहे है, अर्थात्‌ अविचार के कारण 
लोग अपने वास्तविक स्वरूप-सब छी एकता को भूले हुए हैं, 
उसी से यह भ्रम हो रहा हैं किकसों आदि की *चना कोई 
दूसरा करता हैं ( ४-१४ ) | 
में पहले कद आया हैं कि इश्वर जगत से या शरीरों से 
भिन्न नहीं है, किन्तु सब का आत्मा ही ईश्वर है और उस 
आत्मा ही फी सत्ता और चेतनता से शरीरों द्वारा सब कर्म होते 
हैं। इस अर्थ में तो “इश्वर सब कुछ करता कराता है” कहना 
बन सकता है परन्तु कोई अलग रहता हुआ ईश्वर सब कुछ 
करता हैं या मनुष्यों द्वारा विवशता से कम करवाता है, यह दीक 
नहीं है । इसलिये जो मनुष्य अपने को शरीरों का स्वामी आत्मा 
समानता है वह तो कर्म करने में अवश्य ही स्वतंत्र है। परन्तु जो 
अपने को प्रकृति के काये--शरीर त्तक ही परमित मानता है वह 
अवश्य ही परतंत्र रहता है।जिस तरह पशुओं में बुद्धि का 
फुछ भी विकास नहीं होता और वे प्रकृति के पूर्णतवा आधीन 
रहते हैं, उसी तरह शरीर में ही आ्आासक्ति रखनेवाले मनुष्य भी 
एक प्रकार से पशु ही होते हैं। गीता मनुष्य को पूर्णतया परतंत्र 
बता कर पशु नहीं बनाती और न पुरुषार्थ दीन ही बनाती हैं 
किन्तु स्पष्ट शब्दों में कहती है कि:-- 
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उद्धरेदात्मनात्मानं नात्मानवसादयेत। 
प्रात्मैव ह्यात्मनो बन्धुरात्मैव रिपुरात्मन: ॥ ६-४५॥ 
बन्धुरात्मात्मनस्तस्थ येनात्मैवात्मनाजित: | 
शनात्मनस्तु शत्रुत्वे वर्तेतात्मैव शत्र॒वत्‌ ॥ ६-६ ॥ 
अथ--आप ही अपना उद्धार करे अर्थात्‌ मनुष्य आपही 
अपने को ऊँचा उठावे, अपने को गिरावे नहीं, क्योंकि आप ही 
अपना ( उद्धार करनेवाला ) बन्धु है, और आप ही अपना 
( पतन करने वाला ) शत्रु है। जिसने अपने आपको जीत लिया 
है, यानी जिसका सन ओर इन्द्रियाँ अपने आधीन हैं, वह स्वयं 
अपना बन्धु है; ओर जिसने अपने आपको नहीं जीता यानी देह 
भाव ही में आसक्त है बह स्वयं अपने साथ शत्रु के समान शत्रता 
का बर्ताव करता है ( ६-४६ )। 
दूसरा मित्र--११ वें अध्याय के ३२ से ३४ श्लोकों में भग 
वान्‌ ने अजुन को कहा है कि “ये भीष्म, द्रोण, कर्ण भौर जय- 
द्रथ आदि मेरे द्वारा मारे हुए हैं तू केवल निमित्त मात्र बन जा, 
तेरे बिना भी ये लोग जीवित नहीं बचेगे” आदि। इन वार्क्यों 
से तो मनुष्य की स्वतन्त्रता कुछ भी प्रतीत नहीं होती, करने-कराने 
वाला तो इश्वर ही प्रतीत होता है । 
में - संसार मे समष्टि यानी सब की सम्मिलित शक्ति के 
विरोध में, व्यष्टि यानी एक व्यक्ति, अपने अलग व्यक्तित्व के 
अहंकार और अलग व्यक्तिगत स्वार्थ सिद्धि के लिए कुछ भी 
करना या न करना चाहे, तो उसकी दुदशा होती है, पर ससार 
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का काम उसके बिना अटका नहीं रहता | वह चक्र तो चलता ही 
रहता है | हाँ, व्यवस्था में कुछ फक्र अवश्य आता है, जिसका 
अपराधी अपने कर्तव्य को पालन न करनेवाला व्यक्ति होता 
है | महाभारत की लडाई के समय, समष्टि शक्तिप्रकृति के नियमा 
चुसार उसमें भाग लेनेवाले भीष्म ट्रोणादिकों के कर्मा' के फल- 
स्वरूप, उसकी सृत्यु निकट आा पहुँची थी और अजुन की यह 
जिम्मेवारी थी कि उनके साथ लड़कर उनको मारे । परन्तु भजुत 
अपने वडरों ओर कुद्ठम्बियों की हिंसा फे भहापाप से बचकर, 
अपना व्यक्तिगत कल्याण ग्राप्त करने के लिए अपने कर्तव्य कर्म- 
युद्ध करने से विमुख होना और उनकों बचाना चाहता था| इस- 
लिए भगवान्‌ ने उसको कहा कि सेरी स्कुरण शक्ति--प्रकृति के 
नियमालनुधवार ये लोग तो मरे ही पड़े हैं यान्ती मृत्यु के निकट 
पहुँच चुके हैं। यदि तू नहीं लड़ेगा तो दूसरे क्रिघ्ती कारण सेये 
लोग मारे जावेंगे उिन्‍्तु तू अपने कत्तंव्य से विमुख होकर समाज 
की व्यवस्था वियाडने का अपराधी दहोगा। जिस तरह अमी 
रजाकारों के अत्याचारों के फल स्वरूप, भारत सरकार ने उनको 
दबाने का निश्चय करके अपने सेना-नायकों के जिम्मे यह कास 
लगाया था | यवि जनरल राजेन्द्रसिहजी और जनरल चौधरी 
आदि अफसर रज।का ऐं पर दया करके या हिंसा के डर से अपनी 
जिम्मेवारी पूरी नहीं करते, तो सरकार दूसरे अफप्तरों द्वारा. 
रजाकारों को तो दवाती ही पर अपने कत्तंव्य से विम्लुख होने 
चाले जनरल, व्यवस्था विगाड़ने के दोषी होते। व्यष्टि अफसर 
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यद्यपि अपने जिम्मे के काय करने में स्वतंत्र हैं. परन्तु समष्ठि 
सरकार के आदेश की अवद्देलना करने से वे बागी हो जाते । 
उसी तरह यद्यपि पत्येक व्यक्ति अपने कार्य-क्षेत्र मे आने वाले 
कर्म करने में स्वतंत्र है, परन्तु समष्टि शक्ति ग्रकृति के 
नियमों के विरुद्ध आचरण करने से अवश्य ही उसकी दुददंशा 
होती है । 
दूसरा मित्र--बहुत से लोग कहते हैं कि जो प्रारव्ध 
में लिखा होता है सो ही होता है, आदमी के किए कुछ भी नहीं 
होता । 
मैं --गीता ऐसा नहीं मानती । उसमें प्रारद्ध, संचित, क्रियमाण 
ओर आगामी आदि कर्मो' के जो भेद लोग मानते हैं. उनका 
कहीं भी उल्लेख नहीं है । प्रारव्ध भी तो पहले किये हुए अपने 
कर्मों का ही संचय होता है और जब मनुष्य कम करने में स्वतत्न 
है, तो अपने किये हुए कर्मी को आप मिटाने या बदलने में भी 
स्व॒तन्त्र है, यदि, जैसा कि मेंने पहले कद्दा है, वह अपनी स्वतत्नता 
का अनुभव करे | हाँ, गीता के १८ वे अध्याय के १४ वें श्लोक 
में क्मों की सिद्धि या सफलता के पाँच कारणों में से एक अतिम 
कारण “देव” को भी माना है। वह “देव” मनुष्य के पृरकर्मों 
का प्रभाव और देवी शक्तियाँ है, जिनको अदृष्ट भी कहते हैं, 
यानी जिनका मनुष्य को प्रत्यक्ष रूप में अनु भव नहीं होता । कर्मों 
की सिद्धि में यह पाँचवाँ सूक्ष्म कारण माना है | वतमान नलण 
से पहले जितने कर्म मनुष्य करता है, वे सब पूर्व कम होते हैं 
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ओर उनका प्रभाव हमारे बतेमान ओर भविष्य में किये जाने- 
वाले कर्मा' पर पड़ता है | हमारे पहले किए हुए कई पुरुषाथ हमारे . 
' बतप्रान कंमों की सफलता के साधक' होते हैं और कई बाधक 
हो) हैं, परन्तु हमको उनकी पूर्णतया स्मृति या ज्ञान नहीं होता 
इसलिए उनऊो गीता में देव या अदृष्ट कहा है | परन्तु वे भनुष्य 
को कस करने में सवथा परतंत्र नहीं करते । 


पहला मित्र-गीता का मत है कि सत्वगुण बढ़ाने से मनुष्य 
अपनी उन्नति या उद्धार कर सकता है, तो सत्वगुण को बढ़ाने के 
साधन क्या हैं । 


में-गीता के १७वें और १४ वें अ्रध्यायों में मनुष्य के 

व्यवहारों यानी खान-पान, यज्ञ, तप, दान, त्याग, ज्ञान, कमे 
कर्ता, बुद्धि, धृति और सुख के सात्विक, राजल और तामस 
भेदों की विस्तार से व्याख्या की है। उसको आप लोग “गीता 
का व्यवहार दर्शन” में देखें | उसके अनुसार सात्विक व्यवहार 
करने और राजस, तामस व्यवहारों से बचने से मनुष्य अपने : 
में सात्विकता बढ़ा सकता है .। परन्तु सत्वगुण बढ़ाने का यह 

९ ए 
तात्पय नहीं है कि रजोगुण तमोगुण का सवथा अभाष हो जावे _ 
क्योंकि अभाव किसी भी गुण का नहीं हो सकता। रजोगुण , 
बिना कोई चेष्टा, क्रिया या इल्-चल नहीं हो सकती ओर तमो- 

ध् 2 हू (0 
गुण बिना स्थून्न शरीर नहीं रह सकता जिससे सब पुरुषाथ होते - 
'हैं। सत्वगुण बढ़ाने का यद्दी तात्पय है कि सत्वगुण की. प्रब॒ज्ञता 
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हो | वह रजोगुण, तमोगुण पर शासन करे और ज्ञान विचार 
से व्यवहार करावे | 

दूसरा मिन्न--जब मनुष्य अपने पुरुषार्थ से अपने मे सत्व- 
गुण बढ़ा कर अपनी उन्नति ऋर सकता है, ज्ञान बढ़ा सक्ता है 
और सुखी हो सकता है तो लोग उसके लिए उद्यम क्‍यों नहीं 
करते । मढ़ता ओर दुख ही में क्यों पड़े रहते हैं 

में--असल में बात यह है कि संसार में अधिकतर लोग 
तमोगुण की मूढावस्था या आलस्य प्रसाद में द्वी पड़े रहना पसंद 
करते हैं । यही उनको अच्छा लगता है ओर इसी में वे मस्त रहते 
हैं। इसको छोडना नहीं चाहते; जिस तरह नशे के व्यसनी लोग 
दुख पाकर भी नशे में रहना पसन्द करते हैं | मे पहले कह आया 
हूँ कि श्रात्मा पूर्ण स्वतत्न है। जैसी इच्छा करता है वैसा ही 
चनाव कर लेता है | इसलिए मनष्य जैसा चाहता है वैसा ही आप 
बन जाता है । गीता में कहा है कि -- 

ये यथा मां प्रपचन्ते तांस्तथेव भजाम्यहम्‌ । 
मसवर्त्मानुक्चन्ते मनुष्या: पार्थ स्वंशः॥ ४-११ ॥ 

अथ--जो सुझ ( सवव्यापक आत्मा ) को जितत तरह का 
मानकर बर्ताव करते हैं में उनके साथ उसी तरह बतंता हैँ । हे 
पाथ | सनृष्य सब प्रकार से मेरे अर्थात्‌ सबके अपने आप सर्वे 
व्यापक आत्मा ही के सार्ग का अनुसरण करते हैं | मनुष्य अपने 
“ भाग्य का आपही विधाता है । जब कि समष्रिशष्टि, सम्रिचेतन 
की रवतन्त्र इच्छा का बनाव हे तो प्रत्येक व्यक्ति की व्यष्टि 
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ख्ष्टि का बलाव भी उसकी रवतंत्र इच्छा के अनुसार ही होता 
है। जिस तरह का बनाव उसे अच्छा लगता है वैसा ही वह 
अपने लिए कर लेता है। जेसी मति होती है वैसी ही गति 
होती है । 

दूसरा प्रित्र--पर यह तो कोई भी अनुभव नहीं करता कि 
अपने लिए रजोगुणी या तमोगुणी वनाव मैने ही अपनी स्वतंत्र 
इच्छा से बनाये हैं। जब दुखी होता हे तब अपनी विवशता 
का अनुभव करता है और उसका जिम्मेदार इेश्वर को ठह- 
राता है । 


मै--तमोग़ुण मे उल्ककर अपने यथाथ स्वरूप का अनुभव 
न करने के कारण मनुष्य अपनी करनी की पूरी जिम्मेदारी आप 
नहीं मानता | जब तक छुख था अलुकल्ूता रहती है तब तक तो 
अपनी करनी का फल ही मानता है परन्तु जब दुख या प्रति- 
कूलता होती है तब उसके लिए दूसरों को जिम्मेदार ठहराता है; 
और जब प्रत्यक्ष मे दूसरा कोई जिम्मेदार नहीं दीखता, तब 
अहष्ट इश्वर को मानकर उसके सिर सारा दोष थोप देता है । 
यही तो तमोगुण का प्रभाव है। अयथाथ या विपरीत ज्ञान ही _ 
तमोगुण है और लोगों को इसी में रहना अच्छा लगता है, इस 
। लिये सत्वगुण बढ़ाने का प्रयत्न नहीं करते | संसार के अधिकतर 
. लोगों में तमोगुण की प्रधानता है । 
पहला मित्र>जब कि सब लोग एक द्वी समष्ठटि चेवन 
आत्मा के अनेक रूप हैं तो वह समष्टि आत्मा अपनी पक्ृति में 
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रजोगुण ओर तमोगुण उत्पन्न करके आप ही उनमें क्‍यों उल- 
मता है और क्यों दुख पाता है । 
 मैं--भिन्न-मिन्न विरोधी भावों के बिना जगत का बनाव ही 

नहीं बन सकता । जब कोई अभिनय या खेल किया जाता है, 
तब अच्छे और बुरे सभी तरह के स्वांग होते हैं; तभी वह खेल 
सांगोपाज्ञ बनता है। श्रेष्ठ की अ्रतियोगिता में दुष्ट का होना खेल 
के लिए आवश्यक होता है । इसी तरह सत्वगुण के साथ रजो- 
गण और तमोगुण का होना जगत के बनाव के लिए आवश्यक 
होता है । 

पहला मिनत्र--खेल में तो स्वांग करनेवालों को दुख-सुख 
. केबल दिखावे के होते हैं । वास्तव में किसी को कोई दुख-सुख 
नहीं होते, परन्तु जगत के बनाव सें प्रत्यक्ष ही दुख-सुख 
होते है । 

में--ससार के खेल में नाना प्रकार के शरीरों का स्वाग 
करनेवाले चेतव आत्मा को वास्तव में दुख सुख नहीं होते । दुख- 
सुख उसके शरीर रूपी स्वाग को होते हैं, जो शरीर और दुख- 
सुख आदि भी वास्तव में नाटक के स्वांगों की तरह अनित्य, 
निरतर बदलते रहनेवाले दिखाव ही हैं. । आत्मा ज्यों का त्यों 
बना रहनेवाला है । उसमे न कोई सुख है न दुख | यदि आत्मा 
में वास्तव में कोई सुख दुख की वंदना द्ोती, तो वह सुपुप्ति यानी 
गहरी नींद की अवस्था में भी बनी रहती। क्योंकि यद्यपि उस 
अबस्था में देह, इन्द्रियाँ झोर मन, चुद्धि आदि की क्रियाये तो 


( श्एष ) 


चन्द्र रहती हैं, पर आत्मा ज्यों का त्यों रहता है; फिर भी सुषुप्ति 
अवस्था में कोई बेदना नहीं होती, यह सब का अत्यक्ष अनुभव 
है । इससे यह स्पष्ट है कि सुख दुख आदि की बेदनाये अंतःकरण 
के संयोग से अनित्य शरीर को ही होती है, आत्मा को नहीं। 
समष्टि चेतन सत्ता या आत्मा के किसी अंश में अनन्त विश्व या 
अह्यार्डों का बनाव है | वतंमान समय में पश्चिमी ज्योतिषियों 
ने वृहदाकार दूरबीनों से श्रह्मास्डों की अनन्तता का प्रत्यक्ष अनु- 
अब किया है। उन अनंत त्रह्मांडों में से किसी एक के किसी अगु 
में यह अपनी प्रुथ्वी है। इसके किसी भाग में किसी समय सत्व- 
गुण की प्रधानता होती है, किसी में रजोगुण ओर किसी के तमो- 
गुण की। अन्य ब्रह्माण्डों के भी कई भाग सत्वप्रधान, कई रज . 
अधान, और कई तम प्रधान होंगे | सब परस्पर विरोधी भावों. 
की समष्टि आत्मा में एकता होने से, दोनों मिटकर वास्तव में न 
कोई दुख रहता है न सुख किन्तु सब का योग मिलकर समर्ता 
ही रहती है) जिन लोगों को यह सर्वात्म भाव का निश्चित 
ओर दृढ़ ज्ञान हो जाता है वे समत्व-योगी स्थित-प्ज्ञ लोग इन 
सुख छुख आदि दूंढों से विचलित नहीं होते किन्तु उनकी बुद्धि 
का सब्तुलन बना रहता है। वे अनुकूलता में अति हर्षित नहीं 
, . होते और प्रतिकूलता में घबड़ाते भी नहीं । परन्तु ज्ञानी, लोग 
अनुकलता के ध्रु्खों मे अति हषित होकर खुशियाँ मनाते हुये - 
फूले नहीं समाते, ओर प्रतिकलता के दुखों में रोते चिल्लाते 
हैं | यह सब की एकता के साम्यभाव का अनुभव बहुत प्रांचीन 


( १२६ ) 


काल में इस देश में हमारे पूर्वजों को हुआ था और इसी सर्वात्म 
भाव के अनुभव के आधार पर ससार के व्यवहार, समाज की 
सुव्यवस्था और शान्ति के लिये करने का विधान घन्होंने बनाया 
था जिसको वे “योग” कहते थे भोर उस युग में उसके अनुसार 
लोगों के व्यवहार समता के भाव से होते भी थे जिससे सब 
लोग उन्‍नत और घछुल्ली रहते थे। देखिये:--- 


इस विवस्वते योगं श्रोक्ततानहसव्ययम्‌ । 
विवस्वानमनचे प्राह मन्तुरिद्वाकवेउत्रवीत्‌ ॥४-९॥ 

एवं परंपरा श्राप्तमिम॑ राजषयो विहुः। 
सर कालेनेह महता योगो नष्ट: परन्तप ॥४-२॥ 

स एवायं_ मया तेड्य योग प्रोक्तः पुरातनः । 
भक्तोडईसि मे सखा चेति रहस्य॑ ह्तदुत्तमम्‌ ॥४ १॥ 


अर्थ-“यह अविनाशी समत्वन्योग मैंने विवस्वान--सूर्य 

से कह, सूर्य ने मनु से और मनु ने इच्चाकु से कहा ( ४-१ ) इस 
तरह उत्तराधि आर की परम्परा से प्राप्त, इस समत्वयोग को राज- 
पियों ने जाना । है परन्तप ! वह समत्व-योग दीघ काल पाकर 
- यहाँ ( इस समाज ) से नष्ट ( लुप्त श्राय ) हो गया था ( ४-२ )। 
यह वही प्राचीन समत्व-योग है, जो अब मैंने तुके बतलाया है, 
क्योंकि तू मेप भक्त और सखा (मित्र ) है; यह ( समत्व- 
योग ) अत्यन्त दी उत्तम रहस्य अर्थात्‌ वत्त्वज्ञान का सर्म 


है (४-३ )। 
& 


( १३० ) 


पहिला मित्न-योग तो नेती-घोती, अआखन, प्राणायाम, 
धारणा, ध्यान आदि से समाधि लगाने की कद्दते हैं, या गृहस्थी 
छोड़कर फकीरी लेने को ,कहते हैं. । आप इसका उत्ठा ््थ 
धसमता के भाव से सांसारिक व्यवहार करने” का कहाँ से 
निकाल लाये ९ ह 

मैं--यह अर्थ मैने अपने मन से नहीं निकाला है, किन्तु 
गीता में ही प्रायः सवन्न[|इसका यही अर्थ कहा गया है । गीता में 
सबसे पहले “योग” शब्द, दूसरे अध्याय के दे८ वें श्लोक में 
आया है। उस अध्याय में भगवान्‌ ने ११ वें श्लोक से ३० वें 
शोक तन, पहले) अजुन को आत्मज्ञान का उपदेश देकर फिर 
उसकी अपने स्वाभाविक"'क्षात्र धर्मानुसार अपने कर्तव्य कर्म- 
युद्ध करने को कह कर, ३६ वें/तछोक में कहते है। 


एपा तेउमिहिता सांख्ये बुद्धियोंगे त्विमां स्थसु | 
बुद्धया युक्तो यया पाथे कर्म बन्ध प्रहास्यसि ॥२-३५॥ 


अथ--+यह ( उपरोक्त ) चुद्धि तुमे सांख्य के विषय में कही 
गई; पत्र योग के विषय में इस वुद्धि को सुन | हे पाथ। इस 
बुद्धि से युक्त होकर तू ( कर्म करता हुआ भी ) कर्मो' के बंधन से 
मुक्त रहेगा । ;क्‍ 

यह भुमिका बाँधघकर आगे साम्यभाव से अपने कर्म करने 
का विधान करते हुए “योग” शब्द का अथसन्द्ग्ध अ “समरत्व 
योग उच्यते” करते हैं. । 


( १३१ ) 


योगस्थः कुरुकर्माणि सद्ग त्यक्व्वा धनझ्जय । 
सिद्धयसिद्धयो: समो भूत्वा समत्वं योगउच्यते ॥२-४५॥ 


दूरेण हवरें कम बुद्धियोगानञ्ञय | 
बुद्धोशरणमन्विच्छ कृपणः फल हेतव:॥ २-४४॥ 
बुद्धि युक्तो जहातीह उसे सुकृतदुष्क्ृते । 
तस्मादोगाय युज्यस्व योग: कमसु छोशलम ॥२-४०॥ 


' अर्थ--हे धनंजव ! योग में स्थित होकर तथा सत्नः छोड़कर 
एवं सिद्धि और असिद्धि में सम होकर कम कर; “समत्व” ही 
योग कहा जाता है ( २-४८) । हे धन्य ! कम दूर होने के 
कारण बुद्धियोग की अपेक्षा निकृष्ट है ।अतः तू बुद्धिययोग का 
आश्रय ले अर्थात्‌ सवभूतात्मैक््य साम्य भाव की बुद्धि से कर्म 
कर; फल की इच्छा से कम करनेवाले कृपण अर्थात्‌ दीन होते 
हैं ( २-४६ ) । जिसकी समत्व बुद्धि होती है, वह इस लोक 
में पाप ओर पुण्य दोनों से अलग अर्थात्त अलिप्त रहता है, इस 
कारण तू ( सबभूतात्मैक्य--साम्य-भाव रूप ) योग में स्थित 
होकर व्यवहार कर, क्योंकि योग ही कर्मो में-कुशलता है यानी 
कम-कौ शल है (२-४० ) | फिर आगे तीसरे अध्याय के तीसरे 
श्लोक में भी “कस-योगेन योगिनाम्‌? कहकर योगियों की निष्ठा 
कर्म-योग की बताई है, जो कि हठयोग की समाधि और ग्रहस्थ 
छोड़ने को फकीरी से बिल्कुल ही विपरीत है। तीसरे अध्याय में 
सद की एकता के साम्यभाव से अपने कत्तंव्य कमे, व्यक्तिगत 


( १४३२ ) 


स्वार्था' की आसक्ति छोड़कर करने की विस्तृत व्यवस्था देकर 
फिर चोथे अध्याय के आरम्भ में, 'इसं योग? यानी 'यह योग 
कहा है, जिससे दूसरे ओर तीसरे अध्याय में वर्णित . समत्वयोग 
के सिवा दूसरा कोई अथ निकल ही नहीं सकता। आगे पाँचवें 
अध्याय के पहले श्लोक में अज॒न ने पूछा है कि 
संन्यासं कसणां ऋष्ण पुनर्यागं च शंससि। 
यच्छेय एतयोरेक तन्मे त्र हि सुनिश्चितम ॥४-१॥ 
अथ--हे कृष्ण ! आप कर्मा' के सन्‍्यास की ओर फिर “योग” 
की प्रशंसा करते हो, इन दोनों में से जो एक वास्तव में श्रेयरकर 
हो, वही मुझे अच्छी तरह निश्चय करके बतलाइये ॥४५-१॥ 
इसमें कम सनन्‍्यास के मुकाबिले में “योग” शब्द आया है। “ 
उसके उत्तर में भगवान ने आगे के ११ श्लोकों में कम संन्यास 
की अपेक्षा कर्मन्योग की विशेषता कही है। वहाँ भी “योग” 
शब्द का अर्थ “सबभूतात्मैक्य ज्ञान पूवक सास्य भाव से सांसा- 
रिक व्यवहार करने” का ही लिया है। इन श्लोकों का खुलासा 
आप लोग “गीता का व्यवहार दर्शन” में देख सकते है । 
दूसरा सित्र--छठे अध्याय में तो आसन, प्राणायाम आदि 
योंगाभ्यास करने को ही “योग” कहा है न 
भैं->-सबकी एकता के सास्यभाव में मन को स्थित करने के 
लिये किसी न किसी साधन की आवश्यकता होती है । उन 
साधनों में से सत्र बखेड़ों से रहित, एकांत स्थान में बैठकर 
घ्यान का अभ्यास भी एक साधन छठे अध्याय में धंक्तेप से कहा 


( १३१३ ) 


है और उस साधन को योग कहा है। परन्तु वहाँ शरीर को कष्ट 
देनेवाली नेती, धोती, आसन, प्राणायाम आदि हठयोग की 
क्रियाओं का कोई विधान नहीं है, न कोई समाधि का ही जिक्र है, 
बल्कि शरीर की आवश्यकताओं के नियमित व्यवहार यथायोग्य 
करते रहने का विधान है। 
नात्यश्नतस्तु योगोस्ति न चैकान्तमनश्नतः | 
न चाति स्वप्नशीलस्य जाग्रतोनेच चाजुन ॥६-१६॥ 
युक्ताहार विहारस्य युक्त चेष्टस्य कससु । 
युक्तस्वप्तावबोधस्य योगी भवति दु:ःखहा ॥६-१ण॥। 


अथ--परन्तु हे अजन ! बहुत अधिक खानेवाले या बिल्कुल 
. न खानेवाले, बहुत सोनेवाले या वहुत जागनेवाले का योय सिद्ध 
नहीं होता। यथायोग्य नियमित आहार-बिहार करनेवाले, तथा 
यथायोंग्य नियमित कर्माचरण करनेवाले और यथायोग्य निय- 
सित रूप से सोने तथा जागनेवाले का योग दुःखनाशक 
होता है । ( ६-१६,१७ ) 

ओर मन को एकाग्न करने के इस साधन का वर्णन करने के 
पहले भगवान्‌ ने इसी अध्याय के आरम्भ में यह स्पष्ट कर दिया 
है कि कोई अपना घर-वार या कत्तव्य कम छोड़कर सदा इसी 
साधन्त में न लगा रहे ।| 

- अनुश्रितं कर्मफल कार्य कम करोति यः । 
स संन्‍्यासी च योगी च न निरग्निन चाक्रिय: ॥६-१॥ 


( १३४ ) 


य॑ं संन्यासमिति प्राहुयोंगं त॑ चिद्धि पॉडच । 
नह्मसंन्यस्त संकल्पो योगी भवति कश्चन ॥६-श॥ 
अथ--कर्म के फल के आश्रय के बिना, जो मनुष्य अपने 
कत्तेव्य कम करता है, वही संन्‍्यासी है ओर वही योगी है ; न तो 
निरग्नि अर्थात्‌ ग्रहस्थाश्रम को स्थागनेवाला ओर न अ्रक्रिय 
अर्थात्‌ कर्मो' से रहित होंनेवाला ही। जिसको संन्यास कहते है 
उसी को है पांडव ! योग अथात्‌ समत्व योग जान क्योंकि मान- 
सिक संकल्पों के संन्यास बिना कोई भी योगी अर्थात्‌ समत्व 
योगी नहीं हो सकता । पा 
ओर इस साधन का वर्णन करके अन्त में इसका यह परि- 
णाम कहा है। | 
सर्व भूतस्थमात्मान स्वभूतानि चात्मनि। 
इच्षते योगमुक्तात्मा सर्वत्र समदर्शन: ॥5-२६॥ 
यो मां पश्यति सर्वत्र से च मयि पश्यति। 
तस्थाहं न प्रणश्यामि स च मे न ग्रणंश्यति ॥६-३५०॥ 
सर्वभूतस्थितं यो मां भजत्येकत्वमास्थित: । 
सवथा वतमानोडपि स योगी मयि बतते ॥ $६-३१॥ 
आत्मोपम्येन सर्वत्र सम॑ पश्यति योउजुन | 
खुखं वा यदि वा दुःख॑ं स योगी परमों मतः ॥६-३श॥ 
अर्थ--जिसका अंतःकरण सब की एकता के साम्य-भाव से 
युक्त हो गया है, वह सर्वत्र समदर्शी अर्थात्‌ सब की समता का 
अनुभव करनेवाला समत्वयोगी, अपने को सब भूत्राणियों में 
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ओर सब भूत प्राणियों को अपने में देखता है ( ६-२६ )। जो मुझ 
( परमात्मा ) को सब में देखता है और सबकों मुझ में देखता हे, 
उससे में अलग नहीं होता और न बह मुझसे अलग होता है। 
( ६-३० ) जो ( सबके ) एकत्व भाव में अच्छी तरह स्थित हो 
कर, सब भू्तों में रहनेवाले मुझ को भजता है, वह समत्वयोगी 
सब प्रकार से वर्तता हुआ भी मुझ ( सबके आत्मा --परमात्मा ) 
में ही बतंता है ( ६-३१ )। हे अजन ! जो आत्मौपम्य-बुद्धि से, 
यानी सबको अपना आत्मा समझकर, सत्र, यानी सबके, सुख 
अथवा दुःख को समान-भाव से देखता है, अर्थात दूसरों के सुख 
दुख को अपने समान ही अनुभव करता है, वह परम योगी माना 
गया है ( ६-३२ ) | 

अर्जुन भी “योग” के इस वर्णन को साम्यभाव की स्थिति 
ही मानता है | 
यो5यं योगरव्वया ग्रोक्त: साम्येन सधुसूदन । 
एतस्याहँ न पश्यामि चब्म्वलत्वात्स्थिति स्थिरामू॥ ६-३३ ॥ 

अथ-हे मधुसूदन ! आपने जो यह साम्यभाव का योग 
कहा, ( मनकी ) चंचलता के कारण में इसकी दृढ स्थिति नहीं 
देखता | 

योग शब्द का साधारण ञअथ है, जोड़, मेल, मिलान, 

एकता, एकत्व भाव की स्थिति इत्यादि । सबका जोड़, 
मेल या एकता आत्मा या परमात्मा या ब्रह्म में ही होती है | और 
आत्मा सम है | 


( १३१६ ) 


इहैव तेजितः सर्गो येषा साम्ये स्थितं मनः । 
निर्दोष हि सम॑ ब्रह्म तस्मादूअह्मणि ते स्थिता:॥ ४-१६ ॥ 

अथ--जिनका सन समता के भाव में स्थित हो जाता है, 
वे संसार को यहीं (इसी शरीर में ) जीत लेते हैं; और 
क्योंकि श्रह्म ही निर्दोष एवं सम है इसलिए वे ब्रह्म में स्थित 
रद्दते हैं। 

इससे स्पष्ट है कि गीता में भगवान ने सब की एकता के 
साम्य भाव की स्थिति को योग” कहा है और उस साम्य भाव 
की स्थिति में अपने-अपने स्वाभाविक कत्तज्यकम, ,सब के हित 
के लिए करने में लगे रहने को भी “योग” ही कहा है। क्‍या 
अब भी आपको “योग” शब्द के विषय में कोई शंका 
रही है ? क ह 

दूसरा मित्र--कुछ भी नहीं। पर चोथे: अध्याय के प्रथम 
श्लोक में कहा है कि यह समत्व-योग मैंने सूचे को कहा और 
सूर्य ने मनु को कहा; सो क्या सूर्य कोई सनुष्य है जिसको ऋष्ण 
ते कहा और फिर सूर्य ते सनु को कहा | 

मैं-यह कविता की अलंकारिक भाषा में रूपक बाँधा गया 
है। इस कथन का भावाथ यह है कि सब का आत्माल्‍ूपर- 
सास्सा ही अपनी इच्छा शक्ति से जगत रूप घारण करता है और 
जगत की सुव्यवस्था के लिए सूथ रूप से प्रकाशित होता हुआ 
उसमें समत्वन्योग का अत्यक्ष आदश्श भरकर, उसके द्वारा लोगों 
को साम्य भाव का आचरण करने की निरंतर शिक्षा देता रहता 
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है । सूर्य सारे जगत को समान भाव से प्रकाश, उष्णता और 
गति देता है ओर सदा अपने केन्द्र पर स्थित रहता हुआ नियमित 
रूप से अपने स्वाभाविक धर्म का निरंतर आचरण करता रहता 
है, यानी प्रकाश और उष्णता फेंकता रहता है और अपना प्रकाशः 
सब में डालता हुआ भी वह अलिप्न यानी रागह्वेष, पक्तपाव आदि 
से मुक्त रहता है । इसलिए समत्व-योग के आचरण का आदश 
सबको, किसी भेद-भाव के बिना, दिखाता रहता है.। सूय के 
आदर्श से समाज के आदि व्यवस्थापक राजा मनु ने यह सम- 
त्वयोग ग्रहण किया ! ' 
दूसरा मित्र--वहाँ पहले श्लोक सें इस समत्व-योग को 
“अव्यय” कहा है और दूसरे शोक में “काल पाकर वह नष्ट 
हो गया” कह दिया सो, अविनाशी होकर नष्ट कैसे हो गधा। 
इसमें परस्पर विरोध प्रतीत होता है । 
.. मैं--नष्ट होने का तात्पय,सवधा मिट जाने का नहीं है क्योंकि 
जब सूर्य उस समत्वयोग का प्रत्यक्ष आदश है तब वह सबंधा 
समिट कैसे सकता है ? किन्तु तीन गुणों की कमी-वेशी होने के 
चकर में, जब पृथ्वी के किसी भाग के लोगों में सत्वगुण दबकर 
तमोगुण अधिक हो जाता है, तब वे इस समत्व योग को छोड 
देते हैं और उस समय उनमें वह लुप्त हो जाता छोे। हिन्दू या 
आये-काल-गणना के श्रनुसार, द्वापर युग में यहाँ के लोगों ने 
सत्वगुण की उपेक्षा कर दी थी। जिससे तमोगुण बहुत बढ जाने 
से समता का भाव लुप्त -हकर विषमता के व्यवहार बहुत उम्र 


( शशैे८ ) 


हो गये और जनता अत्यन्त दुखी हो गई, जैसे कि इस समय 
हो रही है । जब जनता के कष्ट इतने बढ़ जाते हैं कि वे असह्य 
हो जाते हैं, तव सबकी सम्मिलित व्याकुल्ता की पतिक्रिया 
( 7०४०४०॥ ) होकर उन्हीं में से कोई विशेष व्यक्ति ऐसा प्रकट _ 
होता है, जिसकी सबकी एकता का पूर्णतया अनुभव हो और 
जिसमें सबका सामूहिक हित करने की योग्यता हो | वह, समाज 
में क्रांति करके, बढ़ी हुईं तामसी प्रकृति के दुष्ट लोगों का दमन 
करता है और विषमता रूपी अधम को मिटाकर समता रूपी 
धर्म की स्थापना करता है। ऐसे क्रांतिकारी महापुरुषों को ही 
लोग इश्वर के अवतार या ईश्वर के दूत आदि नामों से पुकारते 
और पूजते हैं। भगवान्‌ कृष्ण उस समय वही क्रांतिकारी महा- 
पुरुष प्रकट हुए थे। अजन के प्रश्न के उत्तर में वे स्त्रयं ही 
इस रहस्य को बताते हैं । 


बहूनि मे व्यतीतानि जन्मानि तवव चाजुन । 

तान्यहं वेद सर्वाणि न त्वं वेत्थ परन्तप ॥ ४-४ ॥ 

अजो5पि सन्नव्ययात्मा भूतानामीश्वरोषपि सन्‌। 

प्रकृति स्वामधिष्ठाय संभवास्यात्ममायया ॥ ४-६ ॥। 

यदा यदाहि धर्मस्य स्लानिभवति भारत । 

अभ्युत्थानमधमस्य तदात्मानं सजाम्यहम्‌ ॥ ४ ७॥ 
--परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 

धर्म संस्थापनार्थाय संभवामि युगे युगे ॥ ४-८॥ 


कन्ननना 
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अथ--हे अर्जुन ! मेरे और तेरे बहुत से जन्म बीन चुके 
हैं, उन सबको मैं जानता हूँ, ण्सन्तु हे परन्तप, तू नहीं 
जानता ( ४-५ )। 

में सबका आत्मा, जन्म से रहित, निर्विकार और सब भूत , 
. आखियों का ईश्वर होता हुआ भी, अपनी प्रकृति में अधि- 
प्लित होकर अपनी योगमाया से विशेष रूपों -में प्रकट होता 
हूं (४-६ )। 

. हे भारत | जब-जब धर्म की ग्लानि होकर अघम बढ जाता 
है अर्थात्‌ लोग अपने स्वाभाविक कत्तेंग्य कर्मो' से विमुख होकर 
विषसता के आचरणों से समाज की व्यवस्था त्रिगाड़ने लगते हैं 
तब तत्र में अपने विशेष रूपों को रचता हूँ अर्थात्‌ विभूति सम्पन्न 
रूप घारण किया करता हूँ। भलत्रे! आदमियों की रक्षा और 
दुष्टों के नाश तथा ( समता रूपी ) धर्म की (पुनः ) भअच्छी 
तरह स्थापना करने के लिए में युग-युग में प्रकट हुआ करता 
हूँ ( ४-७८ )। 

पहिल्ला मित्र--सातवें श्लोक में धम की गलानि को, अपने 
स्वाभाविक कतव्य कर्म से चिम्मुख होने का तात्पय आपने फैसे 
निकाला | आम तोर से तो सनातन वैदिक या स्मृति-पुराणोक्त 
धर्म से लोगों की श्रद्धा हट जाने और उस साम्प्रदायिक धर्म के 
विरुद्ध आचरण करने को धर्म की ग्लानि होना माना जावा है । 

मैं--साम्प्रदायिक लोग खींचातानी करके पूर्वापर की संगति 
के विरुद्ध इस तरह का अर्थ करते हैं। मैंने भापको परसों 
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बता दिया था कि गीता में साम्प्रदायिकता या सजहबों का विधान 
कहीं भी नहीं है | यहाँ तो प्रत्येक व्यक्ति या पदार्थ के स्वाभाविक 
धर्म, ओर उस्त स्वाभाविक धर्म के अनुसार अपनी-अपनी 
योग्यता के कत्तंठ्य कर्म करने को ही धर्म माना है. ओर अपनी 
स्वाभाविक योग्यता के कर्तव्य कम न करके समाज में विषमंता 
ओर अव्यवस्था उत्पन्न करने को श्रधमे माना है। जब लोगों 
में तमो गुण बढ़ जाता है तब बुद्धि का विपर्यास हो जाता है। 
जिपसे लोग धरम को अधम और अघस को धम मानने लग जाते 
हैं; जिसका जो स्वाभाविक धम होता है उसके अनुसार अपने 
कत्तेठ्य कर्मो' को अवहेलना करते हैं और साम्प्रदायिक मजहबों 
को धर मानते हैं। वास्तव में यही घर्म की ग्लानि है और इसी 
से ज्ञोगों में अव्यवस्था जन्य घोर क्लेश उत्पन्न होते हैं। मह्दा- 
भारत युद्ध छिड़ने के समय अजुन को भी तमोगुण ते दबा 
लिया था और अउने कुटुम्ब के प्रेम रूपी मोह के वश होकर 
कमरूणा से अपने कर्तव्य कम यानी युद्ध करने से विमुख होकर, 
भिज्षा वृत्ति पर जीवन निर्वाह करने को तैयार हुआ था। 

पहला मित्र - प्रेम और करुणा तो सात्विक भाव है। इनको 
आप तमोगण और मोद्द कैसे कहते हो ? - 

मैं-में अपनी तरफ से नहीं कहता!। भगवान्‌ ने ही इनको 
दूसरे अध्याय के दूसरे और तीसरे श्लोक में और अठारहवे 
अध्याय के वहत्त रवें श्लोक में मोह कहा है और स्वयम्‌ अजुन ने 
दूसरे अध्याय के सातवें और अठारहवें अध्याय के तिदत्तरवें 
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श्लोक में यह स्वीकार किया हे। यद्यपि साधारणतया श्रेम और 
* करुणा सात्विक भाष होते है पर जब इनमें व्यक्तित्व, की आसक्ति 
हो जाती है यानी प्रेम धोर करुणा, विशेष व्यक्तियों तक ही 
परिमित हो जाते हैं तर वे मोह और निर्दंब्ता का रूप धारण 
कर लेते हैं; क्योंकि विशेष व्यक्तियों में राग होने से उसकी 
प्रतिक्रिया होकर दूसरों से हेष उत्पन्न होता है; और विशेष 
व्यक्थियों पर करुणा होने से दूसरों पर निदंयता होने लगती है। 
मनुष्य जब तमोगुण के वश होकर मोह में फेस जाता हैं तब 
डसकी बुद्धि का विपर्यास हो जावा है और कत्तव्य अकत्तंव्य का 
थाथे निर्णय नहीं कर सकता । अजुन की यही दशा हुई थी। 
वह अपने स्वाभाविक धरम को भूल गया था और ऊपर से 
लगाये हुए जाति घर्मो' तथा कुल-धर्मों के नाश होने, स्त्रियों के 
बिगड़ने, वर्ण्सकर पैदा होने, पिण्डोदक क्रिया लुप्त होने और 
पाप लगने से नक में पड़न के, शास्त्रों मे सुने हुए भय से भयभीत 
हो गया था और शस्त्र छोड़ कर शत्रु से बिना लड़े, अहिंसात्मक 
सत्याग्रह करके मरने को तैयार हो गया था। इसका खुलासा 
आपलोग “गीता का व्यवहार दशन” प्रथम अध्याय के श्लीक 
२० से ४६ तक देखे । 
तीसरा मित्र-बे वारे अज॒न ने किया तो ठीक ही था 
में--पर भगवान्‌ कृष्ण ते उसको ठीक नहीं समझता किन्तु 
उसकी बिल्कुल ही मूखंता समझकर बहुत कठोर शब्दों में 
फटकारा | 


( १४२ ) 


कुततरूवा कश्मलमिदं विपषमे सम्ुपस्थितम | 
अनायैजुष्टमस्वस्मकीतिंकरमजुन ॥२-श॥। 

क्लेव्यं मा सम गम: पाथ नैतत्त्वय्युपपयते | 
छुद्र हृदय दोब॑ल्य॑ त्यक्त्वोत्तिष्ठ परन्तप ॥२-३॥ 
अथ--है अजन इस विकट स्थिति में तुमे, आये लोगों के 
अयोग्य, सुख और यश का विरोधी यह मोह कहाँ से आ गया ? 
हे पाथ ! तू नपुसक मत हो, यह तेरे योग्य नहीं है। हे शन्नुश्रों 
के संहारक ! हृदय की इस तुच्छ दुबलता को दूर करके खढ़ा हो 
ह (२-२,३ )। 
इससे स्पष्ट है कि अजुन ने अज्ञानवश जिन प्रेम, करुणा 
शोर अहिंसा को धर्म माना था उसे भगवान कृष्ण ने, श्रेष्ठ पुरुषों 
के अयोग्य मोह, कायरता ओर तुच्छ हृदय की दुबंक्षता बताया 
ओर उच्त परिस्थिति में निममता, निदयता और हिंसा, जिनको वह 
अधम मानता था, उन्हें ऋुष्ण ने घर्म बताकर उनका आचरण 
करने के लिये उठ खड़ा होने की शआराज्ञा दी। यद्यपि भेद-भाव के. 
शार्तरों और साधारण नैतिकता की स्थल दृष्टि से यह बिल्कुल ही 
विरुद्धाचरण या पाप प्रदीत होता है परन्तु सब की एकता के 
आत्मजञान की सूक्ष्म दृष्टि से विचार करने पर इसका रहस्य 
समम में आ जाता है। जिस प्रेम, दया और अहिंसा आदि 
नैतिकता के आवरणों से सबकी एकता भंग करने और समाज" 
में अव्यवस्था उत्पन्न करनेवाले दुष्टों, अत्याचारियों को ग्रोत्साहन 
भिल्लता दो वह ऊपरी दिखाव में देवी सम्पद के श्रेप्ठ आचार यह 


( १७४३ ) 


धर्म प्रतीत होने पर भी वास्तव सें निदंयता ओर हिंसा आदि 
आसुरी-सम्पद के पापाचार होते हैं; और जिन निर्मेमता, नि्दंयता 
ओर हिंसा आदि आउसुरी पापाचार माने-जाने वाले आचरणों से 
समाज में एकता और सुव्यवस्था स्थापन होती हो वे वास्तव मे 
प्रेम, करुणा और अहिंसा आदि देवी-सम्पद के श्रेष्टाचा र या धर्से 
होते है | झावरणों की अच्छाई या बुराई का यथाथ निर्णय 
केवल उनके बाहरी स्थल रूपों से नहीं हो घक्रता। किन्तु करने 
वाले के भाव और उनके परिणाम के सूद्रम विचार से होता है । 
जिन आचरणों से सबका वास्तविक दछवित यानी ज्ञोक संप्रह होता 
हो, वे ऊपरी दृष्टि से बुरे प्रतीव होने पर भी यथाथ में उत्तम 
होते हैं ओर जिन आचरणों से लोगों का अहित होता हो वे 
वास्तव में बहुत बुरे होते हैं। आचरणों की सच्ची कसोटी लोक- 
संग्रह यात्ती समष्टि हित ही है। 

. यदि प्रेम, दया और अहिंसा आदि सब परिस्थितियों में धस 
ही होते, और निममता, निदेयता ओर हिंसा आदि सब परस्थि- 
तियों मे अधघम ही होते, तो वोरपूजा यानी वीर पुरुषों का आदर 
सत्कार नहीं होता और न उनकी महिमा ही होती क्योंकि वीर 
वही होता है जो मारने या हत्या करने मे निपुण होता है और 
ऐपता करने से अपनी मृत्यु से भी नही डरता | जो जितनी अधिक 
हत्या ऋरता है उतना ही अधिक वह चीर शिरोमरण्ण कहलाता है 
ओर उतना ही अधिक उसका आदर होता है | संसार से प्राचीन 
काल सेलेकर अब तक वीर-पूजा सवत्र होती है और ऐसा करने 


/ (९४४ ) 


है विरुद्ध कोई आवाज नहीं उठाई जाती। इसी से स्पष्ट हे कि 
वास्तव में धर्म या नीति माने जानेवाले व्यवह्यारों की अच्छाई 
या बुराई उनके सदुपयोग और दुरुपयोग करने पर है | लोकद्वित 
के लिये निम॑मता, निदेयता, ओर हिंसा के आचरण भी श्रेयरकर 
होते हैं. । 

अस्तु भगवान के इस तरह डाँटने पर अजन ढीला पढ़ 
गया ओर धर्म के विपय में अपनी मूढ़ता यानी. बिल्कुल 
अनभिज्ञता स्वीकार करके, श्रेयस्कर मार्ग बताने की शिक्षा देने 
के लिये भगवान्‌ से प्राथला करने लगा। 

कार्पण्यदोषोपहतस्वभाव: प्रच्छामित्वां धर्म-सम्मढ चेताः | 

यच्छ यः स्थान्निश्चितं ब्रूहितन्मेशिष्यस्तेड्हं शाधिमां त्वाँ.._ 

प्रपन्नम्‌ ॥ २०७ 

अथ--कृपणता से मेरी बुद्धिमारी गई है और धर्म के विषय 
में मेरा चिच मोह से अस्त हो गया है अथांतू मोह के वश होकर 
में कर्तग्याकर्तत्य का निर्णय करने में असमथथ हो गया हैं।- 
अतएव मैं आपकी शरण होकर पूछता हूँ कि मेरे लियेजो 
श्रेयस्कर हो सो आप मुझे बताइये; में आपका शिष्य हूँ, आप 
मुमे शिक्षा दीजिये ( २-७ )। ह 

“तब भसगवाब्‌ ने मुस्कराते हुए उसको, ताना देकर कहा कि 
पंडितों जैसी घर्म की बाते छाँटवा है और मरने जीने का शोक 
करता हे | 

अशोच्यानन्व शोचस्तवं प्रज्ञाबादांश्व भाषसे । _ 

गतासूनयतासूश्च नानुशोचन्ति परिडता:॥ २-११॥ 


न 


( १४५ ) 


अथे--जो शोक करने के थोग्य नहीं हैं, उनका तू शोक कर 
रहा है, ओर बुद्धिमानों की-सी बातें बनाता है; जो ( वास्तविक ) 
पंडित होते हैं, वे मरे हुओं तथा जीवितों का शोक नहीं 
करते ( २-११ ) | 

फिर पहले आत्मज्ञान का उपदेश देकर उसको अपने सच्चे 
स्वाभाविक घम पालन करने को कहा | 

स्वधर्ममपि चावेक्ष्य न विकम्पितुमहेसि । 

धर्म्याद्धि युद्धान्छु योउन्यत्जत्रियस्य न विद्यवे ॥ २-३१ ॥ 
*< यहच्छ॒या चोपपन्नं स्वर्गद्धारमपावृतम्‌ । 

सुखिनः क्षत्रिया: पा लभन्ते युद्धमीहशम्‌ ॥ २-३२ ॥ 

अथ चेत्त्वमिमं धम्ये संप्रामं न करिष्यसि। 

ततः स्वधर्म कीर्ति' च हितवा पापमवाप्स्यसि ॥ २-३३ ॥ 

अधथै-यदि तू अपने धर्म को देखे, तो भी तुमे विचलित 
होना उचित नहीं है, क्‍योंकि क्षत्रिय के लिये घम-युद्ध से अधिक 
अ्रेयस्कर ओर कुछ भी नहीं हे ( २-३१ )। ओर हे पार्थ ! अपने 
आप ( बिना बुलाये ) उपस्थित, एवं खुले हुए स्वय के द्वार-रूप 
इस तरह के युद्ध का अवसर पुण्यात्मा क्षत्रिय ही पाते 
हैं ( २-३२ )। यदि तू यह धर्म-युद्ध न करेगा तो अपने ( उक्त ) 
धर्म और कीर्ति (प्रतिष्ठा ) को खोकर पाप का भागी 
बनेगा ( २-३३ )। 

नेहाभिक्रमनाशो3रित प्रत्यवायो न विद्यते । 


स्वल्पमप्यस्य धर्मस्य त्रायते महतो भयात्‌ ॥ २-४० ॥ 
५१० 


( १४६ ) 


अर्थ--इस ( समत्व-योग ) में लगने पर आरंभ का नाश 
नहां होता, अर्थात्‌ सर्व-भूतात्मैक्य-साम्य भाव से व्यवहार 
करना आरंस करने के बाद फिर वह ठयथ नहीं जाता, न इसमें 
कोई विन्न होता है, और न इसके श्रत्यवाय घार्थात्‌ उल्टा' 
परिणाम ही होता है; ( और ) इस धर्म का थोड़ा भी आचरण 


महानभय से मुक्त करता है ( २-४० ) । डे 

इन श्लोकों में भगवान्‌ ने साफ़ साफ शब्दों में धर्म का 
खुलासा कर दिया है। फिर आगे तीसरे अध्याय में लोक संग्रह 
के लिये अपनी योग्यता के कर्तव्य कम करने का विस्तृत विधान 
करके, उसी अध्याय के ३४ बें श्लोक में अजुन को लक्ष्य करके 
अपले धर्म यानी कतंव्यकर्स पर डटठे रहने का सबको 
उपदेश दिया । 

श्रयान्स्वधर्मा विशुणः परधर्मात््वनुष्ठितातू। 

स्वथर्मे निधन श्रेयः परघर्मो भयावह: ॥ ३-३१५॥ - - 

अर्थ--दूसरों के घ्म यांनी कत्तव्य कम का-अआचरण यदि 
उत्तम ( अंतीव,) होता हो, और अपना धर्म उसकी अपेक्षा हीन - 
( प्रतीत ) हो, तो भरी अपने लिए तो वही-अच्छा है; अपने धर्म 
में ( व्यक्तित्व का भाव मिटाने रूंप ) मर जानो श्रेयस्कर है, _ 
पराया धर्म भयानक होता है ( ३-३४ )। हु 

ओर-फिर अठारेहव अध्याय में चारों चरणों के स्वाभाविक 
कर्मो' का वणुत करके ४६ वें श्लोक में कह है कि-- 


( ९४७ ) 


यतः प्रवृत्तिभतानां येन सबमिदं ततम्‌। 
स्वकर्मणा तमभ्यच्य सिद्धि विन्दति मानवः। १८-४६ ।॥। 


अथ--जिससे संसार की प्रवृत्ति हो रही है, और जिससे यह 
सम्पूर्ण विश्व व्याप्त हो रहा है उस (सबके आत्मा परमात्मा) 
का अपने कर्मा' द्वारा पूजन करने से मनुष्य सिद्धि को प्राप्त होता 
- है।( १८-४६ )। 
इस श्लोक में स्पष्ट कर दिया है कि अपने स्वाभाविक कत्तेव्य 
क्रम करना ही सब-व्यापक परसात्सा का खच्चा पूजन है अतः 
यही धम है । 
'पहिला मिन्र--साम्प्रदायिक लोग इन ही श्ल्ञोकों से अपने 
साम्प्रदायिक धर्म की दूसरों के धम से श्रेष्तता और उसमें मर- 
मिटने का अथ निकालते हैं । 


.. मैं-हठधर्मी से चाहे कैसा ही अथ करे परन्तु पूर्वापर का 
मेल मिलाने से यह अथ टिक नहीं सकता । १८वें अध्याय के 

: एक ही ४७ वें श्लोक के पूर्वाद् में धर्म और उत्तराध में उसी 

को स्वाभाषिक नियत कर्म कहकर कोई सदेह ही नहीं रखा कि 

अपना कत्तेठ्य कम ही धर्म है। 

श्रेयान्स्वधर्मों विशयुणः परघर्मात््वज॒ुछ्ितात्‌ । 

स्वभाव नियंतं कम कु्वेन्नाप्नोति क्रिल्विपम्‌॥ १८-४७ ॥| 

अथ--दूसरों के धर्म का आचरण ( यदि ) उत्तम (अतीत ) 
हो, और उसकी अपेक्षा अपने धर्म का आचरण निहकृष्ट (प्रतीत) 


( १४८ ) 


हो तो भी ( अपने लिए ) वही श्रेष्ठ है; स्वाभाविक. नियत कम 
करने पे पाप नहीं लगता ( १८-४७ )। 

इससे आप लोग भली प्रकार निश्चय कर सकेंगे कि. गीता 
में साम्प्रदायिक धर्मो' को कोई स्थान नहीं दिया गया है, बल्कि 
इसकी काट की गई है और भगवान्‌ ने अपने उपदेश के अन्त से 
१८ वें अध्याय के ६६ श्लोक में अज्जुन को जोरदार असंदिग्ध 
शब्दों में इन सब सास्प्रदायिक धर्मो' को सबथा छोड़ देने को 
कहा है । 

तीसरा मिन्र--यह आप निश्चित रूप से कैसे कहते हैं कि 
इन साम्प्रदायिक धर्मो' को ही छोड़ने को कंह्मा है । 

में--क्योंकि किसी का स्वाभाविक घम तो छूट ही नहीं 
सकता वह तो सदा उसके साथ रहता है। ऊपर से लगाये हुए 
या साने हुए धर्म ही छूट सकते हैं | अजन ने प्रथम अध्याय में 
इन माने हुए जाति-धर्मो' और कुल्-धर्मो. की दुद्ाई दी थी और 
इन्हीं से उसको मोह हुआ था, इसतीलिए इन्हें. ही छुड़ाकर उसका 
मोह दूर करने का उपदेश दिया गया। अपने स्वाभाविक कत्तेब्य 
कम तो कभी नहीं छोड़ने का कहते आये हैं, इसलिए इनको 
- छोड़ने का कहने से परस्पर विरोध आता। जहाँ स्वाभाविक धम 
न छोड़ने को कहा है वहाँ एकवचन का प्रग्नोग हुआ है और 
माने हुए धर्मों को छोड़ने का कद्दा है वहाँ “स्वाधमान” बहुवचन 
का प्रयोग हुआ है | इसलिए नाना सास्श्रदायिक धर्मो' को- ही 
छोड़ने को कहना प्रमाणित होता है | है... को ० 


( १४९ ) 


पहिला मित्र--यज्ञादिक वैदिक कर्मकारडों की कत्तव्यवा तो 
गीता में अचश्य कही है | 
मैं--क्या गीता में किसी भी जगह नित्य नैमित्तिक और 
प्रायश्चित कर्म या सोलह संस्कार या देवकर्म, पिठ-कर्म था संघ्या- 
वंदन, हवन, चलिवैश्वदेव आदि, जो वैदिक कम कांड समझे जाते 
हैं उनकी कत्तव्यता का विधान है ? 
पहिला मित्र--नहीं | परन्तु नियत कम करने पर तो बहुत 
जोर दिया है। 
मैं--साम्प्रदायिक टीकाकारों ने तो जदाँ कर्म शब्द आया 
“कि उसका बैदिक कर्काण्ड में ही अथ लगा दिया। परन्तु 
गीता में वैदिक कर्मकाण्ड के विधान का न तो प्रसंग ही था न 
किया गया है। अजुन युद्ध करने रूपी अपने स्वाभाविक कत्तेज्य 
कम से सोहबश हटना चाहता था; उसका मोह दूर करके उसे 
अपने कत्तव्यकर्म में लगाने का भगवान्‌ का उद्देश्य था। वहाँ 
. वैदिक कमकाण्ड के विधान करने का प्रसंग ही कहाँ था। स्वा- 
भाविक गुणों की योग्यता के आधार पर चार वर्णा' के कार्ये 
विभाग यानी पेशे या व्यवेसाय करने की जो व्यवस्था १८वें 
अध्याय के ४१ से ४४ श्लोकों में को गई है, वे ही नियत कस हैं, 
ओर उसके अनुसार समान की सुव्यवस्था के लिए युद्ध करके 
दुष्ठों का दसन करना अजन का नियत कम था। इसी नियत 
कम के करने पर बार-बार जोर दिया गया है । इसी तरह सबको 
अपने-अपने स्वाभाविक शुर्णों की योग्यता अनुसार नियत कस 


( शश० ) 


करने का निर्देश किया है | वेंदिक कमकाण्ड का तो खुले शब्दों 


में खण्डन किया है केवल कम काण्ड का ही नहीं किन्तु कमकास्डों 


का विधान करनेवाले वेदों की सानन्‍्यता का भी निषेध 

किया है । द 
व्ययसायात्मिकाबुद्धिरेकेह कुरुनन्द्न । 
वहुशाखा ह्ननन्ताश्र बुद्धयोडव्यवसायिनाम्‌ ॥२-४ १॥ 
यामिसां पुष्पितां वाचं प्रवदन्त्यविपश्वितः 
वेदवादरता: पाथ नान्यद्स्तीति वादिन: ॥२-४२॥ 
कासात्सान: स्वरगंपरा जन्मकसफलमप्रदाम्‌ | 
क्रियाविशेषवहुलां भोगैश्वयेगतिं प्रति ॥२डश। . 


भोगैश्वयप्रसक्तानां तचा5पह्वचेतसाम्‌ । है: 2० 


व्यवसायात्मिका वद्धि' समाघों न विधीयते ॥२-छ४५॥. 
अगुण्यविषया वेदा निस्त्रेगुण्योभवाजन । 
निहन्द्दो नित्यपत्त्वस्थो निर्यागच्षेम आत्मवान्‌ ॥२-४श॥ 
यावानथ उद्पाने सवतः सम्प्लुतोदके | 

तावान्सर्वेषु वेदेखु आह्यणस्थ विजानतः ॥२-४कष। 


न 


अथ--हे कुरुनन्द्न ! इस विषय सें, न्श्चियात्मिका व्याव-' 


हारिक च॒ुद्धि एक ही होती है, यावी इस तरह आत्म-्ज्ञान युक्त 
कम करनेवाले का एक यही निश्चय रहता है कि यह जगत एक ही 
आत्मा के अनेक रूप हैं । परन्तु जो इस आत्म-ज्ञान से व्यवहार 
नहों करते, उनकी वृद्धि की बहुत शाखायें होकर वह ( बुद्धि ) 
आअनन्‍्त- प्रकार की हो जाती है ( २-४१ ) हे पाथ ! वेदों के अथ- 


( १४९ ) 


वाद के रोचक वाकक्‍्यों में उल्लके हुए तथा “इनके अतिरिक्त और 
कुछ नहीं है? ऐसा कहनेवाले, कामना में आसक्त और स्वग ही है 
अन्तिम लक्ष्य जिनका ऐसे विचार हीन लोग, भोग और ऐश्वर्य 
की प्राप्ति के निमित्त, बहुत से ऊमकाण्डों के प्रपंच करानेवाली 
एवं जन्म और कम रूप फल को देनेवाली मन लुभावनी बातें 
किया करते हैं । उन बातों से जिनका चित्त हर लिया गया है, 
उन भोग और ऐश्वर्य में अत्यन्त आसक्त लोगों की निश्चया- 
त्मिका बुद्धि समाधि अर्थात्‌ साम्य-भाव में स्थित नहीं होती 
( २-४२, ४३, ४४ ) । 
हे अजुन ! ( क्मकाण्डात्मक ) बेद तीन गुणों को ही विषय 
करते है; तू तीन गुणों से ऊपर उठ और इन्दों से परे, नित्य- 
सत्त्व में स्थित ओर योग-च्षेम की आसक्ति से रहित होकर (अपने 
वास्तविक स्वरूप ) आत्मा का अनुभव कर । सव ओर पानी ही 
पानी हो जाने पर जितना प्रयोजन कुएँ से रह जाता है, उतना ही 
प्रयोनन ( उक्त ) अहाज्ञानी को सव वेदों से रहता है 
- ( २-४५, ४६ )। 
. यथदा तेमोह कलिल वुद्धिव्यतितरिष्यति। 
तदा गन्तासि निर्वेदं श्रोतव्यस्य श्रुतस्य च ॥२-४२॥ 
श्रुति विप्रतिपन्ना ते यदा स्थास्यति निश्चला। 

समाधावचला वुद्धिस्तदा योगसवाप्स्यसि ॥२-४३॥ 
अरथ--जब तेरी बुद्धि (सब-भूतातत्मैक्य-ज्ञान में स्थित हो कर) 
मोह (अज्ञान ) के कीचड़ ( दल्न-दल ) से पार हो जायगी, 


( १४२ ) 


तब जो कुछ ( भेद-वाद के शास्त्रों के वचन ) तूने छुने हैं. और 
भविष्य में जो छुछ सुनेगा, उन'सव के प्रभाव से तूँ रहित हो 
जायगा, अर्थात्‌ तूँ इन भेदबाद के शा््त्रों के रोचक भयानक 
बचलनों की उपेक्षा कर देगा ( २-५२ )। कर्मंकाण्डात्मक वेदादि 
शा्तरों के सेद-भाव के नाना भाँति के वाक्‍्यों से विचलित होकर 
भटकती हुई तेरी बुद्धि जब सब भूतात्मेक्य साम्य-माव के एक 
निश्चय पर अचल-अटल हो जायगी तव तुमे समत्व-्योग प्राप्त 
होगा, अथोत्‌ उस समय तू स्-भूतात्मैक्य-साम्यभाव युक्त -' 
व्यवद्यार करने में पूर्णतया कुशल होगा ( २-४३ )। 


प्वाभ्यासेन तेनैव हियते हमवशोडपि सः। 7 * 
जिज्ञासुरपि योगस्य शब्द ्ह्मातिवतते ॥ ६-४४ ॥ 
अर्थ--पूच जन्म के उसी अभ्यास से- वह स्वतः ही उसी 
समत्व-योग की तरफ खींचा जाता है; समत्व-्योग का 'जिज्ञासु 
भी शब्द जह्म अर्थात्‌ कमकाण्डात्मक वेदों का उल्लंघन “कर 
जाता है ( ६-४४ ) । ह 
वेदेपु यज्ञेषु तप:सु चेव 
दानेषु यत्पुण्यफल्ल॑ प्रदिष्ठम्‌ | 
अस्येति तत्सवमिदं विदित्वा शक 
...._ योगी पर स्थानमुपैति चाद्यम्‌॥ द-रे८॥ 
अथ--इस रंहस्य को जाननेवाला समत्वयोगी वेदाध्ययन, 
यज्ञानुष्ठान, तप और दान के जो पुण्य-फल शा्तरों में कहे हैं, 


प्रा 


( १४३ ) 


उत्त सब का अतिक्रमण करके श्रर्थात्‌ उन्हें पीछे छोड़कर 
सनातन परमपद को पाता है ( ८-श८ )। 


पे हु 
, न्विद्या मां सोमपाः पूतपापा, 
यक्ञेरिष्ठवा स्वर्ंति पथीयल्ते । 


ते पुण्यमासाथ सुरेन्द्र लोक - 
मश्नन्ति दिव्यान्दिवि देव भोगान्‌ ॥ ६-२० ॥| 


ते त॑ भुक्त्वा स्वग लोक॑ विशालम्‌ 
च्ीणे पुण्ये मत्येत्ञोक विशन्ति । 


एवं त्रयीधम मनुप्रपन्ना 
गवागत॑ कामकासा लभनते ॥ ६-२१ | 


थै--त्रेविय अथांत्‌ ऋक, यजु और साम इन तीनों 

वेदों में विधान किये हुये सकाम कम करनेवाले एवं सोम रस 
पीनेवाले पुरुष, यज्ञों द्वारा मेरा पूजन कर के ( स्वर्ग प्राप्ति के 
जो बाधक पाप है ठन ) पापों से शुद्ध द्ोकर स्वर्ग प्राप्ति की 
प्राथना करते हैं । वे अपने पण्यों के फलस्वरूप इन्द्रलोक को 
. आप्त होकर स्वर्ग में देववाओं के दिव्य ( सूद्म ) भोगों को 
भोगते हैं | वे उस विशाल स्वर्ग-लोक का उपभोग करके, पर्य 
के क्षीण होने पर मृत्यु क्ोक में आते हैं। इस तरद्द वेद-त्रयी 
में विधान किये हुए धार्मिक कर्मकार्ड करमेवाले कामना 
परायण लोग ( अपनी भावना के फल स्वरूप ) आवागमन के 


चक्कर मे घुमते रहते हैं ( ६-२०, २१ )। 


( श्श४ ) 


न वेद यज्ञाध्ययनेन दाने 
ने चक्रियामिनतपोमिस्मे: | 
एवं रूप: शक्य अहं नृलोके 
द्रष्ट स्व॒दन्येन कुदम्बीर ॥ ११ ४८॥ 
अथ-हे कुरुओं में श्रेष्ठ वीर ! न वेदों ओर यज्ञों से, न 
पठन-पाठन से, न कर्मकाण्ड से ओर न उम्र तपों से, मनष्यलोक ' 
में तेरे सिवाय कोई और मुझे इस रूप में देख सकता 
है ( ११-४६ )। ु 
नाहँ वेदेन॑ तपसा न दानेन न चेज्यया ।. 
शकय एवं विधो द्र॒ष्टं दृष्टबानसि मां यथा ॥ श्श्श्३्क 5 


थ--न वेदों से, च तप से, न दान से, न यज्ञ से, में इस 
प्रकार देखा जा सहता हूँ, जैसा कि मुझे तूने देखा है (११-४३/। 


तोसरा मित्र -इन वाक्यों से तो विदित होता है कि भगवान्‌ 
ऋष्ण नास्तिक थे क्योंकि बेदों की निन्‍दा करनेवाले . को ही हमारे 
यहाँ नास्तिक माना है | 


मैं--भगवान्‌ कृष्ण कदापि नास्तिक नहीं थे, बल्कि उनके, _ 
जैसा आस्तिक तो शायद ही कोई होगा । जो क्षण-क्षण मे बदलने 
वाले और नाशबान्‌ नांना शरीरों और जगत के अन्दर एक ही 
-सत्य,.नित्य, अविनाशी सनातन आत्मा का अस्तित्व मांनता है ह 

ओर उसका अनु भव अपने आप में करके आत्मविश्वासी या 
आत्मबली होता है और कमंविपाक के नियसानसार पुनजेन्म के 


( (१४५५ ) 


सिद्धान्त को मानता है, उसके सुकाबिले में सच्चा आर्तिक 
दूसरा कोन हो सकता है ! 
तीसरा मित्र--पर जब उनने वेदों की निन्‍्दा की है और 
चैदिक कमंकाण्ड का खंडन किया है, तो हिन्दू धरम या आये 
सस्कृति के तों समूल नाश करने का ही श्रयत्न किया है| यदि 
गीता का वही अथ्थ किया जाय जो क्वि आप कह रहे हैं तो हिन्दू 
घम का तो अवश्य ही नाश हो जावेगा । 
मैं--मैं आप से पहले ही निवेदन कर चुका हूँ कि धरम के 
“विषय में लोगों को बहुत भ्रम है। कसंकाण्डों की विधि या उपा- 
सना के प्रकार या रहन-सहन, वेश भूषा आदि के नियम या 
सर्यादायें घर्म नहीं है। ये तो साम्प्रदायिक बाड़ा वन्दी है। कोई 
किसी बाड़े का पशु होता है कोई किसी अन्य बाड़े का। फिर 
कोई किसी एक बाड़े से निकलकर दूसरे में चला जाता है । इस 
तरह ये बदलते भी रहते-हैं। कभी कोई पुरानी सम्प्रदाय मिट 
जाती है कभी कोई नई खड़ी हो जाती है। इस तरह के अस्थायी 
' मजहब या सम्प्रदायें सच्चा हिन्दू घर्म नहीं है। हिन्दू घम तो 
सनातेन है, जिसका कभो नाश या हास नहीं होता और सनातन 
केवल आत्मा ही है। उस सनातन आत्मा के अनुभव के आधार 
 थर सब के अपने-अपने स्वाभाविक गुणों की योग्यतातुसार जो 
सांसारिक व्यवहार, सब के द्वित को लक्ष्य में रख कर किये जाते 
हैं वही सनातन धर्म है। आत्मा के सिवा जितने बनाद या शरीर 
. हैं वे सब असनातन हैं इसलिए अआत्मज्ञान से रहित जो भीं 


| ( १४६ ) 


क्रियायें की जाती हैं वे असनातन हैं| सनातन धरम तो सावजनिक 
( एआर३75४ ) यानी सबका धर्म है। इसका पालन स्त्री, पुरुष 
सात्र किसी भी प्रकार के जाति, वर्ण, आश्रम, देश काल आदि -. 
के भेद त्रिता समान भाव से कर सकते हैं | इस पर किसी का 
ठेका नहीं है। भगवान्‌ ऋष्ण ने उसी सनातन धर्म की स्थापना 
के लिए ही अवतार लिया था, इसलिए क्रांति करके असनातन 
साम्प्रदायिकता का खण्डन क्रिया और आध्यात्मिक आधार पर . 
सच्चे सनातन घम का गीता में विधान किया। यदि गीता का 
यह रहस्य अच्छी तरह सममकर इस पर. चला जावे तो सच्चे 
सनातन हिन्दू घर्म का आचरण हो सकता है और तभी लोगों 
को सब प्रकार की उन्नति यानी शांलि, पुष्टि और तुष्टि की प्राप्ति 
हो सकती है | जब तक क्रांतिकारी उपायों से इन बाड़ा बन्दी की 
सम्प्रदायों या मजहबों से निरवार नहीं होता तब तक देश में 
सुख शांति नहीं हो सकती । यह उस क्रांतिकारों महापुरुष भगवान्‌ 
क्ृष्णु का ही आत्मबल और साहस था कि वेदों और कमकॉर्डों 
में अद्वठ श्रद्धा रखनेवाले समाज में निडर होऋर उत्त -साम्भ्रदा- 
यिकना का खंडन किया ओर वतमान में भी इसी तरह का 
कोई क्रांतिकारी महापुरुष प्रकट होगा तो इतना साहस कर 
सकेगा । 


' तीसरा मित्र--कष्ण ने बेदों के कमंकांड का ही खंडन किया 
- हैया समूचे वेदों का ? 


( १४७: ) 


- मैं- बेद के अंतिम भाग बेदान्त यानी उपनि घरों को तो 
उन्होंने अपने सिद्धान्त का आधार ही माना है। १३ वें अध्याय 
के चौथे श्लोक मे, है 
 ऋषिभिवबद॒धा गीत॑ छन्दोभिर्वि विधै: पृथक । 
ओर ९१४ वें अध्याय के पन्द्रहवें श्लोक मे, 
विदान्तक्द्वेद विदेव चाहम 
: हक उनका बड़ा झादर किया है। बात यह है कि भगवाद 
ऊंष्ण ने बुद्धियोग यानी विचार स्वतन्त्रता क्रो सबसे अधिक 
भहत्व दिया है। जो विषय बुद्धि की कसौटी पर युक्तियुक्त उतरने 
चाले हैं उनको उन्होंने पूरी तरह महरण किया है ओर जो रबतन्त्र 
विचार की परीक्षा में नहीं टिक्र सकते थे, उन साम्प्रदायिक 
अंधविश्वासों को उनने निशंक होकर छुकरा दिया। गीता मे 
चृद्धि यानी विचार स्वतंत्रता को घहुत ऊँचा स्थान दिया गया है। 
भगवान्‌ ने अपने उपदेश के आरम्भ से लेकर अत तक बुद्धि 
से काम लेने पर ही जोर दिया है । 
दूसरे अध्याय के ग्यारहवें श्लोक में अजुन को विचारददीन 
अंधश्रद्धा से शास्रोक्त पंडिताई छाँटने के लिए ताना दिया है और 
' ४5वें अध्याय के ६३ वें श्लोक मे साक कह दिया हैं कि मैंने जो 
यूढ़ से गृढ़ ज्ञान तुमे कहा है, इस पर पुणंतया विचार करके 
फिर जो अच्छा लगे सो कर । 
इति ते ज्ञानमाख्यात॑ गुह्माद्‌ गुहयतरं मया। 
विमृश्येतद्शेषेण यथेच्छुसि तथा कुरु ॥ १८-६३॥ 


( श्श्प ) 


अथर--इस प्रकार मैंने तुमे यह गुछझ से भी गुझा ज्ञान कहा है; 


इस पर पू्ण-रूप से अच्छी तरह विचार करके (फिर ) तैरी ज* 
इच्छा हो वह कर || १८-६३ ॥ 
बताइये इससे अधिक विचार स्वतंत्रता क्‍या हो सकती है. 


अपने कहे हुए इतने पूएं ज्ञान को भी स्व॒तन्त्र विचार किये विनां _ 
केवल अंध श्रद्धा से मान लेने की मनाही की है । बीच के सब - 


अध्यायों में भो बुद्धि से काम लेने की बहुत, महिमा कही है, यहाँ 
तक कि प्‌र्णता को प्राप्त हुए आत्मज्ञानो समत्वयोगी को “स्थित 


प्रक्ष” यानी निश्चित बद्धिमान्‌ केहकर उसके जीवन की स्थिति क् 


का दूसरे अध्याय के अंतिम १८ श्लोकों में वर्णन किया है। इंसी 


तरह चौथे अध्याय के १८ वें और १६ वें श्लोकों में समत्वयोगी ' 


की बद्धि की प्रशंसा की है । 


पहिला मिन्र--इससे कया यह समभना चाहिये कि सबको : . 


अपने-अपने दिचाए के अनुसार काम कंरने की पूर्ण स्वतन्त्रता 


है। यदि ऐसा है तब तो चोर को चोरी करने और दुष्ट को अत्या- , 

चार करने की भी पंर्ण स्वतन्त्रता हो जायगी क्योंकि उसके 

विचार में वैसी ही करना ठीक होता है तभी तो वह करता है । 
मे--यद्यपि बद्धि से सबको काम लेना चाहिये क्योंकि मलुष्य 


की मनुष्यता इसी में है। पशु से मनुष्य इसीलिये ऊँचा है कि 


उसमे बद्धि का विशेष विकास होता है। यदि मलुष्य बुद्धि से 


काम नहीं ले तो वह एक प्रंकार का पशु ही रहेगा। इसलिये गीता 
किसी की बुद्धि को गिरवी रखकर उसे विचारहीन' नहीं बनाती 


नी 


( ए४६ ). रे 
किन्तु प्रत्येक विषय पर तक करके उसे अच्छी तरह समझने 
फा- धूणु स्वतन्त्रता देती है ।- पर यथाथ निशुय वही कर 
सकता है जिसकी बुद्धि सात्विक हो। में पहले कह आया हूँ 
कि सत्वगुण, रजोंगुण -और तमोगुख के ऊपर रहता है, 
इसलिए यद्यपि राजसी तामसी बुद्धि के लोगों को/ भी किसी 
व्यक्ति या भ्रन्थ या सिद्धान्त के अंध विश्वास में न रहकर 
स्वतन्त्र विचार अवश्य करना चाहिए परन्तु अतिम निरय 
सात्बिक बुद्धि के लोगों का ही मानना चाहिये । जिस बुद्धि मे 
सबकी एकता का ज्ञान या निश्चय हो वही सात्विकी बुद्धि होती 
है और वही यथाथ निर्णय कर सकती है । ' 

सवभूतेपु येनेक भावमव्ययसीच्ृते । 
अविभक्त विभक्तेषु तज्ज्ञानं विद्धि सात्त्विकम्‌ ॥१८-२०॥ 
प्रवृत्ति च निवृत्ति च कार्याकार्य भयाभये | 
बन्ध सोक्षंच या वेत्ति बद्धिः सा पाथ साल्विको 
> ॥१४६-३०॥॥ 
अथ--जिस ( ज्ञान ) से अलग-अलग सारे भूतप्राणियों से 
एक, अविभक्त और सदा एक समान रहनेवाले भाव का अनुभव 
होता है, उस ज्ञान को सात्विक ज्ञान समझ ( १८-२० ) | प्रवृत्ति 
अर्थात्‌ कर्म करने, और निवुत्ति अर्थात्‌ कर्म से रहित होने, कार्यो 
झथात्‌ कौन-सा कम करना चाहिये और अकाय अर्थात कौन-सा 
“ कम नहीं करना चाहिये, भय अधथात्‌ किस वात से डरना चाहिये 
ओर अधय अर्थात्‌ किसवात से नहीं डरना चाहिये, वन्‍्धन 


( १६० ) 


क्‍या है और मोक्ष क्या है, ( इनके रहस्य को ) ज्ञो बुद्धि यथाथ 
रूप से जानती है, हे. पाथ ! वह बुद्धि सात्विकी है ( १८-३० ) 
जगत की भिन्नता यानी लोगों के प्रथक्‌-प्रथक्‌ व्यक्तित्व को . 
सच्चा मानने अथवा बेसमझकी से किसी एक विषय में ही 
विश्वास करनेवाली राजस और तामस बुद्धि यथाथ निणय नहीं 
कर सकती किन्तु विपरीत या उल्टा निशय करती है। 
पृथक्त्वेन तु यब्ज्ानं नाना भावान्प्रथग्विधान्‌। 
वेत्ति सर्वेषु भतेषु तज्ज्ञान॑ विद्धि रजसम ॥१८-२१॥ 
यत्त ऋत्स्नवदेकस्मिन्कार्य सक्तमहेतुकम । 
अतत्त्वाथवदल्पं च तत्तामसमुदाहतम्‌ | !८-२२॥ 
यया धममधर्म च कार्य चा कायमेव च । 
अयथावसत्म॒जानाति वुद्धि: सा पाथ राजसी ॥१८-३१॥ 
अधरम धर्ममिति या मन्य॒ते , तमसावृता । 
सर्वार्थान्विपरीतांश्व बद्धिः सा पाथ तामसी ॥१८-३श॥ - 
थ--जिस ज्ञान से सनुष्य सब्र भ्रतप्राणियों में ,मिन्न-मिन्न 
अकार के अनेक भावों को प्रथक्‌-प्रथक्‌ जानता हे, उस ज्ञान को 
राजस ज्ञान समझ | और जो तात्विक विचार से शून्य, किसी 
हेतु के बित्ता, एक ही काय को सब कुछ मानकर उसी मे आसक्त 
रहने का तुच्छे ज्ञान है--वह्‌ तामस ज्ञान कद्दा जाता है ॥१८-२१, ._ 
शश। हे पाथ ! जिस बुद्धि से मनुष्य धम और झधम को, तथा 
. कार्य और अकाये को अयथार्थ रूप से जानता है वह बुद्धि: 
. दाजसी है।हे पाथे ! मोह से आच्छादित जो बुद्धि -अधर्म को 


( १६१ ) 


धर्म मानती है, तथा सम्पूर्ण अर्थो' को विपरीत ही सममती है 
चह ताससी बुद्धि है ॥१८-३१, रेश॥ 


इसलिये जो राजस, तामस चुद्धि के लोग अचथाथ या उल्टा 
निर्णय करके विरुद्धाचरण करते हैं, उन्हें सात्विकी वृद्धि के 
समत्व-योगी शिक्षा देकर अथवा द्वाकर ठीक रास्ते पर लाते-हैं। 
राजस-तामस बुद्धि के लोग कुछ विचार करेंगे तव ही तो सात्बिक 
चुद्धि के समत्व-योगियों को शिक्षा अच्छी तरह धारण कर 
सकेंगे । विचार हीन, जड़ बुद्धि के अंधविश्वासी लोग तो खात्विक 
उपदेश धारण करने योग्य भी नहीं होते । 


पद्दिला मित्र-गीता में वर्णित स्थित-प्रज्ञ या समत्व-्योगी 
तो सेंसार में कोई हो ही नहीं सकता, इसलिए गीता का उपदेश 
व्यवहार में आने लायक नहीं प्रतीत होता । जन साधारण के 
लिये तो समत्वयोग निरर्थक ही जान पड़ता है। 


मैं -इस समय समाज में तमोगरुण की प्रधानता है; यह मैंने 
पहले ही कह दिया है। इसीसे हम लोगों का दृष्टिकोण भीःतमो- 
गुण के प्रभाव से, विशेष रूप से आधिभोतिक हो रहा है, 
इसलिये यह ज्ञान-विज्ञान यानी आध्यात्मिक ज्ञान और उसके 
आधार पर व्यवहार करने का विज्ञान, बिल्कुल अब्या- 
चहारिक प्रतीत होता है और इतनी उच्च कोटि के पुरुष 
का भी संसार में होना हमारी समर में नहीं अाता, जो 


इस तरह आत्म-ज्ञान युक्त सांसारिक व्यवह्मर करने का मार्ग 
११ 


( १६९ ) 


दिखा सके । परन्तु जिस समय, “जिस देश या जिस समाज में 
सत्वगुण की प्रधानता होती हे तब लोगों की बुद्धि का स्तर 
ऊँचा होता है ओर उस समाज में ऐसे महापुरुष उत्पन्न होते हैं। 
पूर्वकाल में इस देश में ऐसे अनेक महापुरुष हुवे थे जिनका 
उल्लेख गीता में ही भगवाब ने किया है । 

कमणव हि संतिद्धिमास्थिता जनकादुय: | 

लोकसंग्रहमेवापि संपश्यन्कतृमहेसि ॥ ३-२० ॥ 

अथर--जनक आदि ज्ञानी पुरुष कर्म करते हुए ही आत्मा- 
नुभव रूपी परम सिद्धि सें स्थित रहे हैं। अतः लोकसंग्रह की 
दृष्टि से तुके भी कर्म करना हीयोग्य है। ( ३-२० ) 

वीतरागभय क्रोधामन्मया सामुपाश्रिता:। 

बहबो ज्ञानतपसा पूता मद्भावमागता: ॥ ४-१० ॥ 

एवं ज्ञात्वा कृत कम पूर्वरपि मुमुछ्तुभि: । 

कुह कर्मैंब तस्मात्त्व॑ पूर्व: पूवतरं कृतम्‌ ॥ ४-१४ ॥ 

श्रथे--वहुत से लोग मेरे ( परमात्मा के ) साथ तन्मय 
होकर, मेरे आश्रय से अर्थात्‌ आत्मविश्वास से राग, भग्य और 
क्रोध-से रहित होकर एवं आत्मज्ञान रूपी तप से पविन्न होकर, - 
मेरे भात्र में आ मिले हैं. ॥ ४७-१०॥ _ ह 


पव काल में भी कर्मा' के बन्धनों से मुक्त रहने की इच्छा 
रखनेवालों ने इसी तरह जान कर अर्थात्‌ इसी ज्ञान युक्त कम 


किये हें ॥ 9-१४ ॥ 
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हाँ यह बात अवश्य है कि इतनी उच्च स्थिति तक बिरले 
दी पहुँचते हैं। यह गीता में भी स्वीकार किया गया है । 

भनुष्याणां सहस्नुपु फश्चियतति सिद्धये । 

यततामपि सिद्धानां कश्चिनमां वेत्ति तत्वत: | | ७-३ ॥ 

बंहूनां जन्मनासन्ते ज्ञानवान्मां प्रपच्यते | 

वाघुदेव: स्वेभिति स महात्मा सुदुलंभ: ॥ ७-१६ ॥ 

आअर्थ-हजारों मनुष्यों में कोई बिरत्ा ही सिद्धि के लिये, 
अर्थात्‌ सर्वात्मा-परसात्मा को यथार्थतया जानने के लिये यत्न 
करता है; और उन यत्न करनेवाले सिद्धों अर्थात्‌ साथक्षों में 
बिरला ही मुझ परमात्मा को तस्त्वतः यानी यथार्थरूप से 
जानता है ॥ ७-३ ॥ 

बहुत जन्मों के अनन्तर ज्ञानवान पुरुष, इस अनुभव के 
रढ़ हो जाने पर कि “सब कुछ वासुदेव ( परमात्मा ) ही है? 
सुर में मिल जाता है; वह महात्मा अत्यन्त दुलभ' है अर्थात 
ऐसे महात्मा बिरले ही होते हैं ॥ ७-१६ ॥ 

यदपि पूणता बिरले ही प्राप्त कर सकते हैं परन्तु अन्य 
विद्याओं की तरह इस ज्ञान-विज्ञान की ब्रह्म विद्या की भी बहुत 
शेणियाँ हैं। जिस देश या समाज के लो ग॒ इसके अभ्यास में 
लग जाते है वे अपनी योग्यता के अजुसार थोड़ी या बहुत 
इसकी प्राप्ति कर सकते हैं और इसमें जो जितनी उन्नति करता 
है वह उतना ही सुख सम्रद्धि सम्पन्न होता है। इसका थोडा 
अभ्यास भी बहुत लाभदायक होता है। इसके अभ्यास का 
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आरम्भ करनेवाला भी दूसरे अज्ञानी लोगों से तो बहुत ऊँचा 
उठ जाता है।.._ ु 
नेहाभिक्र मनाशो5र्ति प्रत्यवायों न विद्यते । - 
रचल्प सप्यस्य घसस्य त्रायते महतो भयात्‌ ॥ २-४० ॥ 
अथै-इस समत्व-योग में लगने पर आरंभ का नाश नहीं 
होता अर्थात्‌ सब-भूतात्मैक्य साम्य भाव से व्यवहार करना 
आरंभ करने के बाद फिर वह व्यथथ नहीं जाता; न इसमें कोई 
विन्न होता है, और न इसका गत्यवाय अर्थात्‌ उल्दा परिणाम 
ही होता है; और इस धम का थोड़ा भी आचरण मदहान्‌ भय से 
मुक्त करता है ॥ २-४० ॥ 
ये मे मतमिदं नित्यमजुतिष्ठन्ति भानवाः । 
श्रद्धावन्तोडनसूयन्तो मुच्यन्ते तेडपि कमंमि: ॥ ३०३१ ॥ 
ये त्वेतदभ्यसूयन्तो नालुतिष्ठन्ति से मतम्‌। 
सर्वज्ञानविमृढांस्तान्विद्धि नष्टानचेतस: ॥ ३-३२ ॥- 
अथे--जो लोग दोष दृष्टि से रहित होकर श्रद्धापवंक मेरे 
इस नित्य एवं द्वितकर सत ( सिद्धान्त ) के अंतुसार आचरण 
: करते हैं, वे भी कर्मा' के बनन्‍्धन से छूट जाते हैं। परन्तु जो 
दोष-द्ेष्टि करके मेरे ( इस नित्य ) सिद्धान्त के अनुसार आचरण 
नहीं करते, उन विवेक हीन, सर्वज्ञान-विमूढ़ अर्थात्‌ निरे मूर्खो 
को नष्ट हुए जानो ( ३-३१, ३२ ) । 
पार नेवेह चामुत्र विनाशस्तस्थ विद्यते । 
चहि कल्याणकृत्करिचिद्‌ दुर्गंति तात गच्छति ॥ ६-४० ॥ 
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अर्थ--हे पार्थ ! इस लोक और परलोक (दोनों ) में 
उसका ( कभी ) विनाश नहीं होता; क्योंकि हे तात ! कल्याण 
कारक कर्मों ( इस समत्व-योग के अभ्यास ) में लगे रहनेवाले 
किसी भी मनुष्य की दुगति नहीं होती ( ६-४० ) | 

पू्वभ्यासेन तेनैव हियते हमवशो5पि सः । 

जिज्ञासुरपि योगस्य शब्दत्नह्मातिवततते )| ६-४४ ॥ 

प्रयत्नाद्यतमानस्तु योगी संशुद्धकिल्बिप: । 

अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति परांगतिम ॥ ६-४४ | 

तपरिविभ्योडधिको योगी ज्ञानिभ्योडपि मतो5घिकः | 

कर्मिभ्यश्चाधिको योगी तस्माद्रोगी भवाजन ॥ ६-४६ ॥ 

अथे--पू्वजन्म के उसी अभ्यास से वह स्वतः ही उस सम- 
-स्वयोग की तरफ खींचा जाता है; समत्व-योग का जिज्ञासु भी 
* शब्द ब्रह्म अर्थात्‌ कमकाण्डात्मक वेदों का उल्लंघन कर जाता है. 
ओर प्रयत्न पूवेक अभ्यास करनेवाला योगी कहे जन्मों में उन्नति 
करता हुआ भअज्ञान रूपी मेल से शुद्ध होकर अत से परम गति 
को पा जाता है । तपरिवयों से योगी ओ्रे०्ठ है और ज्ञानियों से भी 
वह श्रेष्ठ माना गया है; और कमियों अर्थात्‌ कमकांडियों से भी 
योगी श्रेष्ठ है । इसलिए हे अजन ! तू योगी हो अर्थात्‌ समत्व- 
योग मे लग ( ६-४४, ४५, ४६ )। 

जिस तरह साधारण लोकिक विद्याओं के पूर्ण विद्यन या 
पंडित तो बहुत थोड़े होते हैं, नीचे की श्रेणियों तक पढ़े हुए 
अधिक होते हैं और अधिकतर लोग केवल साक्षर ही होते हैं, 
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परन्तु इससे यह नहीं होता कि पूर्ण विद्यान्‌ होना असंभव है 
इसलिये पढ़ना-लिखना निरथक है | जो जितना पढता है उतना 
ही वह निरक्षर लोगों की अपेक्षा उन्नत होता है और उतना ही 
उसको लाभ होता है। जब लौकिक विद्याओं के पूर्ण विद्वान्‌ थोड़े... . 
होने पर भी उन्हें पढ़ना आवश्यक और इतना लाभदायक है तो - 
ज्ञान-विज्ञान की ब्रह्मविद्या, जो आधिभौतिक और आध्यात्मिक 
सब प्रकार की उन्नतिकारक है, उसकी आ्राप्ति में हताश कदापि 
नहीं होना चाहिये। क्योंकि जितनी प्राप्त हो जावे उतना ही लाभ 
होगा । हानि तो कभी कुछ हो ही नहीं सकती । इसका थोड़ा 
अभ्यास भी सहाब्‌ उन्नतिकारक है । कि 

पहिला मिनत्रन--आप कहते हो कि गीता में कमकांड का - 
बिल्कुल खण्डन हैं तो फिर यज्ञ की अवश्य कत्तव्यता अजुन को 
क्यों कही । हे 
यज्ञार्थास्कमंणोउन्यत्र लोकोउय॑ कमंबन्धन: । 
तद्थ' कम कोन्तेय मुक्त सड्स्‍: समाचर || ३-६ ॥ 

अथ--यज्ञ के लिए किये जाने वाल्ले कर्मो' के अतिरिक्त जो 
कम किये जाते हैं उनसे ही ये लोक बँधते हैं। तू सन्न-रहित 
होकर, उपरोक्त यज्ञ के लिए कम करता रह ( ३-६ ) । 

मैं--यह हवन करने के कर्मकांड की कत्तव्यता कहाँ कही 
है । यहाँ तो यज्ञ के लिए कम करने को कहा है | क्या उस समय 
अजुन को यह उपदेश देने का अवसर था कि हवन करने के 
लिए समिधा, घी, जौ, तिल आदि एकत्र कर | यदि हवन के लिए 


( १६७ ) 


कम करने के अतिरिक्त ओर सब कम बन्धन रूप ही होते तो 
शरीर की स्वाभाविक आवश्यकताओं--भूख-प्यास आदि की 
शांति करने के लिए जो भी उद्यम किया जाय, वह भी बन्धन 
रूप हो जायगा और वे काम न करने से शरीर ही नहीं रहेगा 
तो हवन की सामग्री ही कोन जुटावेगा । भगवान्‌ अजुन को 
बार-बार युद्ध करने को कहते हैं. और इसी को श्रेयस्कर बताते 
हैं। यदि इस श्लोक का यही ञहथ होता कि हृवन के अतिरिक्त 
ओर सब ( क्षात्र धरम आदि ) कस वन्धन रूप ही हैं तो विल्कुल 
असगति हो जाती । भगवान्‌ अज्जुन को इस तरह के 
, अंव्यावहारिक, बेतुके और पररुपर विरोधी उपदेश कैसे दे 
सकते थे ? इसी श्लोक के पहलेवाले श्लोक मे साफ कहा 
हे कि-- 
नियतं कुरु कमत्वं कम ज्यायो हाकर्मण । 
शरीर यात्रापि च ते न प्रसिद्धयेदकसणः ॥ ३-८॥ 

अथ--तू अपने स्वाभाविक गुणों की योग्यतानुसार नियत्त 
कम अर्थात्‌ अपने कत्तंव्य कम कर; कर्म न करने की अपक्षा 
कम करना ही श्रेष्ठ है। कम न करने से तो तेरी शरीर यात्रा भी 
नहीं दो सकेगी, अर्थात्‌ कम किये बिना शरीर का निर्वाह ही 
' नहीं हो सकता (३-८ )। 

अजुन का नियत कर्म उसके स्वाभाविक गुणों के अछुसार 
युद्ध करना था । पर चह नियत कर्म केवल अपने व्यक्तिगत स्वार्थ 
सिद्धि के लिए ही न होकर समाज की झुव्यवस्था यानी लोक- 


( शहं८ )») 


संग्रह रूपी यज्ञ के लिए होने से उनमें कोई बन्धन - नहीं रहता। 
यही नवें श्लोक का तात्पये है । 

पहिला मिन्न--चौथे अध्याय के ३१ वें छोक में कद्दा है कि 
यज्ञ से बचे हुए अमृत-भोजन करनेवाला सनातन ब्रह्म को 
प्राप्त होता है । यज्ञदहीन का यह लोक भी नहीं है तो दूसरां 
कहाँ है । ' 

मैं--परन्तु यज्ञ का स्वरूप क्‍या है उस पर विचार करना 
चाहिये । गीता में विधान किये हुए यज्ञ के यथाथ रूप का 
खुलासा में आगे चलकर दूसरे प्रसंग में करूँगा। तंब आपके 
समझ में आ जायगा कि वास्तव में यज्ञ कया हे | लोक रूढ़ि में 
यज्ञ शब्द का अथ कार्मकांड का हवन ही लेते हैं. पर गीता को 
यह मान्य नहीं है । 

पहला भित्र-- आठवें अध्याय -के छ॒ठें श्लोक में भगवान्‌ ने 
कद्दा है कि मनुष्य जिस-जिस भाव का चिन्तन-करता हुआ 
शरीर छोड़ता हे, मरने के बाद बह उस भाव को ग्राप्त होता हैः 
ओर सोलहवें श्लोक' में कहा है कि ब्रह्मत्तोक पयनन्‍त सब लोक 
पुनरावर्ती हैं।यानी उन लोकों में गया हुआ ज़ीव पीछा लौढता 
है ।फिर उस्ती अध्याय के तेईस से पच्चीस तक के श्लोकों में 
मरने के बाद दो गतियों का चणन है। ब्रह्मज्ञानी उत्तरायण के ' 
छः महीनों में शुक्लपक्ष ओर दिन के समय मरकर शुक्ष मार्ग से 
बन्रह्मलोक को जाता है, फिर पीछा नहीं आता; और कमयोगी 
दक्षिणायन के छः महीनों में ऋष्ण पक्त और रात के समय मर- 
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कर कृष्ण मार्ग से चन्द्र लोक में जाऋर पीछा लौटता हे ऐसा 
कहा है। यह परस्पर विरोधी वर्णन हैं | इनकी संगति नहीं होती। 
इसके सिवा जब गीता वद्धि-योग को ही प्रधानता देती है, तब 
विचार की कसोटी पर न टिक सकनेवाली ये बातें कैसे कही गई 
हैं ? क्‍या ब्रह्म-ज्ञानी उत्तरायण के छः महीनों मे शुक्लपक्ष और 
दिन के समय ही मरता है; दूसरे किसी समय में नहीं मरता । 
और कम करनेवाला कया दक्षिणायन के छः महीनों में ऋष्ण पक्त 
ओर रात के समय के सिवाय और किसी समय में नहीं मरता | 
ओर फिर मरने के काल के साथ, त्ह्ज्ञानी के लिये “अग्नि 
ब्योति” और कर्मकारडी के लिये “धूम” शब्द चौबीसवे और 
पचीसवे श्लोकों के आरम्भ मे लगाये हुए है, इनका मतलब 
कुछ भी समम में नहीं आता । मरनेवाला अग्नि की ज्योति 
ओर धूँँवे में कैसे जाता है ? 
मैं--यह विश्वास बहुत पुराने समय से चल्ला आता है कि 

जिन छः महीनों मे सूय उत्तरायण में होता है उस काल में शुक्ल 
पक्ष और दिन के समय मरनेवाला मोक्ष को जाता है, और 
दक्षिणायन के छः महीनों मे ऋृष्ण -पक्त और राव के समय 
सरनेवाला जन्म मरण के चक्कर में धुमता है। लोगों की इस 
मान्यता का भगवान्‌ ने यहाँ उल्लेख सात्र किया है, पर यह 
उनका अपना मत नहीं है। छव्बींसवें, सत्ताईंसवे ओर अठा- 
. इईंसवें श्लोकों में यह स्पष्ट कर दिया है कि शुक्ल और ऋृष्ण दो 

गतियाँ जगत में सदा से मानी जा रही हैं परन्तु समत्व-योग) 


( १७० ) 


इन मान्यताओं की उल्लकन में नहीं पड़ता । उसकी स्थिति इनसे 
बहुत ऊँची होती है । 
शुक्लकृष्ण गति होते जगत: शाश्वते मते । 
एकया यात्यनावृत्तिमन्ययावतते पुनः ॥--२६॥ 
नेते खती पा जानन्योगी मुह्मति कश्चन । 
तस्मात्सवेंषु कालेषु योगयुक्तोभवाजन ॥॥६-२७॥ 
वेदेयु यज्ञेषु तप:सु चैव दानेषु यत्युण्य फल प्रदिष्टम्‌ । 
अत्येति तत्सव॒मिदं विद्त्वा योगी परं स्थानमुपैति चाम्‌ 
ह ॥८-२०॥ 
अथ--जगत के शुक्ल और कृष्ण ये दो मार्ग सदा से माने 
गये हैं; एक से लौटना नहीं होता और दूसरे से लौटना होता है । 
है पाथ! इन मार्गो' को तत्त्व से जाननेवाला कोई भी समत्व- 
योगी मोहित नहीं होदा; इसलिये हे अजुन ! तू सदा-सवदा 
समत्व-योग में युक्त रह । इस पूर्बोक्त ( ज्ञान विज्ञान के रहस्य ) 
को जाननेवाला समत्वयोगी वेदाध्ययन, यज्ञानुष्ठान, तप और 
दान के जो पुण्य-फल शास््रों में कहे हैं, उन सबका अतिक्रमण 
करके अर्थात्‌ उन्हे पीछे छोड़कर सनातन परमात्म पद को 
पाता है , ८-२६,२७, २८ ) | 
इन श्लोकों का अथ साफ है, कि गीता इन मान्यताओं को 
आश्रय नहीं देती किन्तु उल्टा इनका निषेध करती है । इन - 
श्लोकों के उल्लेख ,का तात्पय्ये इन मान्यताओं को पुष्ट करने में 
नहीं किन्तु इनको मिटाने में है। अजुन को इन-मान्यताओं में न 


शा 


-( १७१ ) 
उलमने के लिए. सावधान करने और समत्वयोंगी की 
महिमा" बताने को ही इस विषय का यहाँ उल्लेख किया 
गया है । ह 
पहिला मिन्र-पांडवों के राजसूय ओर अश्वमेध यज्ञ स्वयं 
भगवान्‌ कृष्ण ने कराये थे। वह कमकांड ही तो था। 
मैं--में तो गीता की क्रांति का वर्णन करता हूँ और गीता में 

राजसूय और अश्वमेध आदि का कोई विधान नहीं है । महा- 
भारत में यह वर्णन आता है, सो उसमें सभी तरह की बातें आती 
है । आप जरा उस समय के देश की परिस्थिति पर दृष्टिपात 
करें | हवन-यज्ञ करने की प्रथा का उस समय इतना जोर था 
कि उसके बिना आये लोगों का कोई काय नहीं होता था । प्रत्येक 
समाज समय-समय पर और विशेष अवसरों पर उत्सव मनाया 
करता है । उत्सव मनाना समाज्ञ के जीवन का चिन्ह है और 

उत्सवों के अवसर पर कोई-न-कोई विधिविधान या दिखाव होना 
. आवश्यक होता है। आये लोग प्रत्येक उत्सव के साथ हवन 

किया करते थे ।राज्ञा लोग अनेक अवसरों पर उत्सव मनाते 

थे तब हवन अवश्य ही करते थे। अपने राज्य की दृढ़ता और 
सत्ता का प्रभाव दिखाने के लिये राजसूय ओर अश्वमेघ यज्ष 

किया. करते थे, जिसमें अपने अधीनस्थ सासन्तों और मित्र 

राजाओं को बुलाते थे ।इस प्रयोजन के लिए घोड़ा छोड़ा करते 

थे और जितने देश में वह घोड़ा निर्विरोध घृम आता था उतने 

देश पर राजा का चक्रवर्ती राज्य होता था। यदि कोई दूसरा 


( १७२ ) 


राजा उस घोड़े के रोकता था तो उसके साथ लड़ाई करके उसको 
पराजित किया जाता था। तात्पय यह कि राजसूय और अश्व- 
मेष यज्ञों का मुख्य उद्देश्य राजनतिक होता था । धार्मिक कम 
होता था। ऑग्रेजों के जमाने में कई बार दिल्ली दरबार हुए। वे 
एक प्रकार से राजसूय यज्ञ ही थे । 

पहिला मित्र--पर इन यज्ञों का पारलौकिक फल भी बताया 
जाता है । 

में--प्रत्येक काम मे श्रद्धा उत्पन्न करने के लिये उसका अदृश्य 
लाभ भी बताया जाता है। इसी को गीता के दूसरे अध्याय के 
इकतालीसवें श्लोक में 'पुष्पिता वाणी' कहा है । ह 

दूसरा मित्र-गीता में तप का भी तो विधान है। - 

मैं-हाँ। पर वह तप शरीर को खुखाने या कंष्ट देनेवाला 
आपुरी तप नहीं है जो पाखंड करके लोगों -को दबानें, अपना 
रोब जमाने या अपनी स्वार्थ सिद्धि के लिए दूसरों को ढुःख देने 
. की नीयत से किया जावा है ।गीता में विधान किया हुआ तप _ 
: सभ्य समाज का शिष्टाचार है । ह 

देवहिजगुरुप्राज्षपूजनं शोचमाजवम्‌ । 

ब्रह्मंचय मद्विसा च शारीरें तप उच्यते ॥ १७-१४ ॥ 

 अनक्वेगकर वावयं सत्यं प्रियहितं च यत्‌ । 

स्वाध्यायाभ्य घन चैव वाडसर्य तप उच्चते ॥ १७-१५॥ 
. सन: प्रसाद: सौम्यत्व॑ मोंचमात्सविनिम्रह: । _ 
.. भावसंशुद्धिरित्येतत्तपो सानसमुच्यते ॥ १५-१६ ॥ 


( १७३ ) 


श्रद्धया परया तप्तं तपस्तत्त्रिविधिं नरे: । 
अफलाकांज्षिमियुक्ते: सात्त्विकं परिचक्षते || १७-१७॥ 
देव, यानी देवी सम्पत्ति के सज्जन, त्राह्मण, बडे और बुद्धिमान 
का पृजन, शुद्धता, सरलता, त्रद्याचये ' और अहिसा ( यह ) 
शारीरिक तप कहा जाता है। ऐसे वचन बोलना, कि जिनसे 
उद्बेश उत्पन्न न हो, तथा जो सच्चे, प्यारे एवं हितकर हों; ओर 
. विद्याध्ययन के अभ्यास में लगे रहना-यही वाणी का तप कहा 
जाता है। मन की. प्रसन्नता, सौम्य भाव, मनन-शीलता, संयम 
और भावों की शुद्धि-यह मन का तप कहा जाता है। फल की 
इच्छा से रहित और सब की एकता के भाव में जुड़े हुए मनुष्यों 
द्वारा, परम श्रद्धा से किया हुआ यह तीन प्रकार का तप सात्विक 
कहलाता है। ( १७-१४ से १७ ) " 
शरीर को कष्ट देनेवाले तामसी, आखुरी तप की तो बहुत 
बिन्दा की गई है। 
अशाश्नविहितं'घोर॑ तप्यन्ते ये तपो जना: । 
द्म्भाहंका रसंयुक्ता: छामराग बलान्विता: ॥ १७४५ ॥ 
कषयन्त: शरीरस्थ॑ भूतझ्राममचेतस: । 
मां चैवान्तः शरीरस्थं तान्विद्धयासुरनिश्चयान्‌ ॥ १७-६॥ 
सत्फारमानपूजाथ तपो दम्भेन चैव यत्‌ | 
फ्रियते तदिह प्रोक्त राजसं चलममुवम्‌ ॥ १७-१८ ॥ 
सूढग्राहेणात्मनो यत्पीडया क्रियते तप: । 
परस्योत्सादुनाथ' वा तचामसमुदाह्तस्‌ ॥ १५-१६॥ 


( ९₹७४ ) 


अथ--जो लोग दंभ और अहंकार से युक्त होकर काम, राग 
ओर हठ पूवक सत्‌-शास्त्रों के विरुद्ध घोर तप करते हैं, वे मर्खे 
लोग शरीर में स्थित भूत-समुदाय को कृश करते हैं, ओर शरीर 
के अन्दर रहनेवाले मुभको भी कष्ट देते-हैं, उनको आसुरी श्रद्धा 
के ज्ञानो ॥ १७-५६ ॥ 


जो तप सत्कार, मान और पूजा प्राप्त करने के निमित्त पाखंड' 
से किया जाता है, उस अस्थिर और अनिश्चित तप को यहाँ 
राजस ( तप ) कहा है | मूखता पूर्ण दुराग्रह से शरीर और मन 
को पीड़ा देकर, अथवा दूसरों का बुरा करने के लिए जो तप किया 
जाता है, उसे तामस ( तप ) कहते हैं | ॥९७-१८१६ ॥ 
दूसरा मित्र-दाव की भी तो अवश्यकत्तव्यता कही 
“गई है। 
* मैं--हाँ । जिनके पास अपनी वास्तविक आवश्यकता से 
अधिक धन या पदाथ हों उनका यह अवश्य कत्तंव्य बताया गया 
है कि वे दूसरों की आवश्यकतायें पूरी करें + इसलिए समाज 
की सुव्यवस्था के लिए दान देने की व्यवस्था की गई है। पर 
गीता में दान इस लोक या परलोक में पुरय फल प्राप्त करने या 
कीर्ति, मान आदि लाभ की भावना से करने का विधान नहीं है| 
किन्तु केवल समाज सेवा के भाव से देने की व्यवस्था है । 
. दातव्यसिति यदहान॑ दीयतेउनुपकारिशे । 
देशे काले च पात्रे च तद्दानं सात्तविकं- स्घृतम्‌ [] १७-२० ||, 


( ९७४ ) 


यत्तु प्रत्युपकाराथ' फक्नमुद्दिश्य वा पुनः । 
दीयते च परिक्ल्िष्टं तद्दानं राजसं स्मृतम्‌ ॥ १७-२१ ॥ 
अदेशकाले यहानमपात्रेशभ्यश्च दीयते । 
असत्कृतमवज्ञातं तत्तामसमुदाह्म)म्‌ !। १७-२२ | 
अथ--दान अवश्य देना चाहिए, इस भाव से देश, काल 
ओर पात्र का विचार करके, बदले मे उपकार न करनेवाले को जो 
दान दिया जाता है--वह सात्विक दान कहा गया है। परन्तु 
प्रत्युपकार अर्थात्‌ बदले में अपना किसी भी प्रकार का प्रयोजन 
सिद्ध करने के लिए, अथवा फल के उद्देश्य ले तथा क्लेश पाकर 
जो दान दिया जाता है--वह्‌ राजस दान कहा गया है। अयोग्य 
देश और अयोग्य काल से कुपात्रों को, सत्कार के बिना 
तिरस्कार पूवेक जो दान दिया जाता है--वह तामस दान कहा 
गया है ॥ १७ २०,२१,२२ ॥ 
पहिल्ा मित्र-- मुक्ति” के विषय में गीता का क्‍या 
मत है ९ 
मैं ->-आज समय वहुत हो गया है, कत्त यदि आप लोगों 
को अवकाश हो तो मुक्ति के विषय में गीता के मत का वर्णन 
करूँगा । 
सब सित्र--अच्छा कह कर चले गये । 


4 
म्ाक्त 
चोथे दिन सभी मित्र फिर उसी समय एकत्र हुए और चर्चा 
होने लगी । 
पहिला मित्र--आप कहते हो कि अपनी योग्यता कछे कंत्तंव्य 
कर्म करना ही धर्स है, तो फिर मनुष्य को मोक्ष या निर्वाण की. 
आति कैसे होगी, जो कि सब का अतिम लक्ष्य और परम पुरुषार्थ 
है ? जब तक सांसारिक व्यवहारों से उपराम होकर या सन्यास 
लेकर अकृति ओर उसके कार्य-जगत से पीछा न छुड़ा ले तब तक 
जीव मुँक्त नहीं हो सकता | सदा कर्मों ही में लगे रहने से उनसे 
उत्पन्न होने वाले बन्धनों से कभी छुटकारा ही नहीं होता। 
मैं--यह साँख्य दर्शन वालों का मत है जो द्वेत मानते हैं। 
यानी पुरुष और प्रकृति को मूल में ही अलग-अलग और 
स्व॒तंत्र मानते हैं, ओर पुरुष यानी जीवात्मा भी अनेक मानते हैं । 
उनका सिद्धान्त हे कि पुरुष या जीवात्मा प्रकृति का सन्ञ करके 
बँघता है और जब प्रकृति का साथ छोड़कर अकेला हो जाता 
है तव “कैबल्य” मोक्ष को प्राप्त होता है। इसलिये वे जगत के 
व्यवहार छोड़कर अलग होने से ही मुक्ति मानते- हैं | परन्तु 
अद्वेत-वेदांत-दश न हत नहीं मानता । वेदान्त सिद्धान्त के अचुसार 


. अकृति, परुष या आत्मा से अलग नहीं है किंतु आत्मा की स्फुरण 


शक्ति या संकल्प ही प्रकृति है। इसलिये प्रकृति और उसके 


कप हल हक क््न खहाणा जचणओ है 


( ९७७ ) . 
कार्य-जगत से अलग होना न तो संभव हे और न सांसारिक 
व्यवह्यर सबंथा छोड़कर संन्यास ले लेने से मोक्ष या निर्वाण 
की प्राप्ति होना वह मानता है । गीता में कहा है :-- “ 

न कर्मणामना रम्माज्नेष्कर्म्य पुरुषों 5श्नुते । 

न थ संन्‍्यसनादेव सिद्धि समधिगच्छति ॥ ३-४ ॥ 

अथ-कर्म का आरम्भ न करने से द्वी मनुष्य निष्कर्मी 
नहीं हो जावा; भोर न सन्‍्यास ले लेने ही से सिद्धि मिलती है 
६ श्रेय-साधन होता है )( ३-४ ) । 

ओर इसके बाद ही के श्लोकों में रपष्ट शब्दों में कह्दा है कि 
कर्म किये बिना कोई कभी रह ही नहीं सकता | इसलिए मन को 
चश में रखते हुए कर्म करते रहना चाहिए।. 

न हि कश्चित्तुणमपि जातु तिष्ठत्यकमकत । 

कायते वश: कम सब अऊकतिजैगुंश: ॥ ३-४ ॥ 

कर्मन्द्रियारणिस संयम्य य आरते मनसास्मरन ) 

इन्द्रियार्थान्विमूढात्मा मिथ्याचार: स उच्यते ॥ ३-६ ॥ 

यरित्वन्द्रियाणिी सनसा नियम्यारभते5जुन । 

कमेंन्द्रिये: कर्मयोगमसक्त: सविशिष्यते ॥ ३-७)... ५ 

अथ--क्योंकि कर्म किये विना कण भर भी कोई रह नहीं 
सकता; प्राकृतिक अथोत्‌ अपने-अपने स्वाभाविक गुणों से विवश 
होकर सबको (सदा कुछ न कुछ ) कम, करना ही पढ़ता 
है (३-५)। जो मूर्ख कम्रन्द्रियों ( हाथ, पैर आदि) को रोक 


कर, मन से इन्द्रियों के विषयों रा चिन्तन करता छुआ दैठा 
श्र 


( रैफद ) 


रहता है, वह मिथ्याचारी (दंभी ) कहा जाता है ( १-६ ) ।- 
परन्तु हे अछन ! जो इंद्रियों का मन से नियंत्रण करके 
अनासक्ति से कमन्द्रियों द्वारा कम-योग का आरंभ करता है, 
अर्थात्‌ सव की एकता के साम्य-भाव से जगव के व्यवहार 
करता है--वही श्रेष्ठ है ( ३-७ )। 
फिर १८ वे अध्याय सें क्म-त्याग के सात्विक, राजस और 

तामस सेद कहे हैं; वहाँ कर्तव्य-कर्मो' को मोहबश या दुख रूप 
समभकर त्यागने को तासस वा राजस त्याग कहा है और 
फल्नासक्ति से रहित होकर कतंव्यकम करते रहने को सात्विक 
त्याग कहा है। ्््ि 

नियतस्य तु संन्यासः कर्मणो नोपप्यते। _ 

मोहात्तस्य परित्यागस्तामस: परिकीतितः ॥ १८-७॥ 

दुःखंमित्येव यट्कर्स कायकलेशभयात्यजेत । 

स छृत्वा राजसं त्यांगं नैव त्यागफलं लभेत्‌ ॥ श्८-८॥ 

कार्येमित्येव यत्कर्म नियत क्रियतेड ज व | 

सक्ग त्यक्त्वा फलं चैव स त्याग: सात्तिवकों मत: ॥ (८-६ ॥ 

नद्देष्य्यक्रशलं कर्म कुशले नानुषज्जते ।.. 

त्यागी सत्त्वसमाविष्ठो मेघावी छिन्नसशय: | १८-१० ॥ 
' नहिं वेहश्वा शक्यें त्यक्तुं कर्मास्यशेषतः । 

यस्तुं कर्मफलत्यागी स त्यागीत्यमिघीयते ॥ १८-११॥ 

अर्थ:--नियत कमे का संन्यास करना उचित नहीं है; मोह - 
से उसका त्याग करना तामस त्याग कहा जाता है ( ईपन७ ) 


( ९०८ ) 


“( कर्म करना ) दुःख रूप ही है” ऐसा सममारूर, शारीरिक 
कष्ट के भय से जो कर्म त्याग देता है--बह राजस त्याग करने 
वाला त्याग के फल को नहीं पाता ( १्८-८ ) | हे अजन ! 
( कम ) करना ही कतव्य हे ऐसा सममकर, जो नियत कम 
आसक्ति और फत्त को व्यागकर किया जाता है--वह सात्विक 
त्याग माना गया है ( १८-६ )। बुद्धिमाव, संशयरहित, सत्व- 
गुणयुक्त, त्पागी पुरुष अर्थात्‌ नवमें श्लोक के अनुसार सात्विक 
त्याग करनेबाला व्यक्ति, अकुशल अथांव दोषयुक्त, अथवा 
निकृष्ट माने जानेवाले कम से ट्पष नहीं करता, ओर कुशल 
अर्थात्‌ निर्दोष अथवा श्रेष्ठ माने जानेवाले कर्म मे आसक्ति 
नहीं रखता ( १८-१० )। क्योंकि ( कोई भी ) देहघारी कर्मो' 
का सर्वथा ध्याग नहीं कर सकता, अतएवं जिसने कमफल का 
त्याग किया है--वही त्यागी कहा जाता है ( १६-११ )। 
पहलामिन्र--ज़ब कम करना अनिवाये है तो फिर मुक्ति तो 
हो ही नहीं सकती, क्योंकि कम' सब वंधन रूप होते हैं । 
सैं--सब कम वन्धव रूप नहीं होते क्योंकि कम जड हैं। 
उनमें स्वतः चेवन को बाँधने की शक्ति नहीं होती । वन्धन, कर्ता 
के भाव से होता है। जो क्-दूसरों से अलग व्यक्तित्व के 
अहंकार से ओर दूसरों से पृथक व्यक्तिगत स्वार्थ सिद्धि के लिए 
किये जाते हैं उन्हीं से वन्‍्धन होता है; किन्तु जो स्वाभाविक 
कत व्य-कर्म ल्लोकसंग्रह यानी समाज की सुव्यवस्था के लिये 
कर्मा' के स्वामी भाव से किये जाते हैँ उनसे कोई बन्धन नहीं 


-( शक ). 


होता । इसलिए दूसरों के साथ ्रपनी एकता के साम्य-भाव से 
कर्स करते को गीता में कम कौशल कहा है, यानी कमे करने में 
कुशलता या कर्मों पर आधिपत्य कहा हे और इस|तरह निष्काम 
कम करने से दुःख या बन्धन से रहित पद की प्राप्ति होना. 
बताया है । 

बुद्धि युक्तो जहातीह उसे सुकृतदुष्कृते । | 

तस्माद्योगाय युज्यरव योग: कमछु कोशलम्‌ ॥ २-५० ॥ 

कमजं बुद्धियुक्ता हि फल व्यक्त्वा मनीषिणः.। 

जन्मवन्ध विनिस का पदं गच्छुन्त्यनामयम्‌ || २-५१ ॥ 

अथ;--जिसकी आत्मनिष्ठ ( समत्व ) बुद्धि होती है, वह 
इस लोक में पाप और पुण्य दोनों से अलग अर्थात्‌ अलिप्तः 
रहता है, इस कारण तू ( सबभूतात्मैक्य-साम्य भाव रूप ) योग 
में स्थित होकर व्यवहार -कर; क्योंकि ( स्भूतात्मैक्य साम्य 
भाव रूप ) योग ही कम-कोशल ( कर्मों पर आधिपत्य ) 
है (२-४० )। 

साम्य--बुद्धि युक्त व्यवहार करनेवाले ज्ञानी पुरुष, कर्सो' के 
अच्छे-बुरे फल से परे होकर, तथा जन्म-मरण आदि बन्धर्नों से 
मुक्त होकर, ( आधिभोतिक, आधिदेविक और आध्यात्मिक ) 
दुखों से रहित पद को प्राप्त हो जाते हैं ( २-४१ )। | 

पह्िला मित्र--यहाँ पुण्य से अलिप्त रहने को कट्दा है सो तो... 
ठोक है पर पाप से अलिप्त कैसे रहा जाता है? बुरे कर्मो का 
पाप तो अवश्य भोगना चाहिए । 


रर 


- ( श्८१ ) 


में:--कर्मा' के अच्छेपन या बुरेपन का स्थूल भौतिक दृष्टि 
से, उनके ऊपरी रूपों को देखने ही से यथार्थ निश्चय नहीं हो 
सकता। इस प्रश्न का निर्ंय करने के लिए सूच्रस आध्यात्मिक 
विचार की आवश्यकता है। चौथे अध्याय में इस विषय की पूरी 
छान-बीन की गई है। इस रहस्य को बही मह्पुरुषप ठीक-ठीक 
जानता है जो विश्व की कह्पित भिन्नता में सच्ची एकता का 
अनुभव करता है । 
कि कम किमक्रमेंति कबयोडप्यन्न मोहिता: 
तत्ते कम प्रवद्यामि यज्ज्ञात्वा मोक््यसेडशुभाव ॥४-१६॥ 
कणों हापि बोद्धव्यं बोद्धन्यं च विकमंण: । 
अकमणगम्व बोदूज्यं गहना कमणो गति: ॥४-१जा। 
कमण्यकर्म यः पश्येदकर्मणि व कम यः | 
स बुद्धिमान्मनुष्येषु स युक्तः कृत्स्नकर्मकृत्‌ ॥४-१८॥ 
अथै--कर्म (का स्वरूप ) क्‍या है और अकसे ( का 
स्वरूप ) क्‍या है, इस विषय में बड़े-बड़े बुद्धिमान्‌ पंडित भी 
भ्रम मे पड़े हुए हैं। में तुके वह कम ( का-रहस्य ) बतलाऊँगा 
जिसे जानकर तू अशुभ से छूट जायगा अर्थात्‌ तेरा मोह दूर हो 
जायगा । कर्म ( साधारशतया कमे का व्यापक स्वरूप ) अवश्य 
जानना चाहिए; विकम ( न करने योग्य-निषिद्ध अथवा 
त्याज्य कम का स्वरूप ) भी जानना चाहिए; और कम ( कसे 
से सर्वथा रहित होने अर्थात्‌ कम शूत्यता का स्वरूप ) भी 
जानना चाहिए क्योंकि कमे की गति गहन है । जो कर्म में 


( १८२ ) 


अकर्म और अकस में कर्म देखता है, अर्थात्‌ जो कर्म-रूप जगत 
की निरन्तर परिवतेनशील झूठी भिन्नता में अकमे-रूप सच्चा 
एकत्व-भाव ( सबत्र एक आत्म-तत्त्व--अपने आप ) का अनु: 
भव करता है; और अकर्म रूप सत्य, नित्य, अपरिवर्तनशील 
उन्त्व-भाव ( एक आत्म-तत्त्व--अपने आप ) में कर्म-रूप विश्व 
की कल्पित एवं परिवर्तनशील भिन्नता का 'बनाव देखता है--इस 
चरह जो कम-अकर्म में असेद देखता है-- वही मनुष्यों में बुद्धि- 
सान है और वही समत्वयोगी सम्पूर्ण कर्मो' का कर्ता ( कर्मों का 
स्वामी, है। 

दूसरा मिन्र-कर्म मे अकर्म और अकरम में कम देखने की 
जात बराबर समक्त में तहीं आई । इस विषय का जरा विस्तार 
करके खुल्लासा करिये | के 

मैं--इन श्लोकों का खुल्लासा यह है कि मनुष्यों की कौन-सी ' 
चेष्टाएँ कम रूप हैं, जिनके अच्चछे-बुरे फल ( शुभाशुभ परिणाम ) 
में मनुष्य बेंघता है; और कौन-सी चेष्टाएँ अकम रूप हैं जिनसे 
मनुष्य कम के शुभाशुभ परिणाम से मुक्त रहता है--इस विषय 
को अर्थात्‌ कर्मो' में फैलने और उनसे मुक्त होने के असली- 
रहस्य को आताज्ञान के बिना, केबल सासारिक विषयों में निपुण, ग 
चुद्धिमान्‌ एवं शास्रज्ञ पंडित लोग भी यवाथतया नहीं, जानते । : 
बहुत से लोग तो सांसारिक ( गृहस्थी के ) व्यवद्दार करने मात्र 
डी को बन्धन रूप कम समझते हैं---चाहे वे व्यवहार शुभ हों 
या अशुभ, विद्दित हों या निषिद्ध, चाहे वे पूर्व-कथित चाहुर्वर््य . 


५ 


( श८रे ) 


व्यवस्थानुसार लोक संग्रह के लिए किए जायें या व्यक्तिगत स्वार्थे- 
सिद्धि के लिए, और चाहे वे व्यक्तित्व के भाव सद्दित किये जायें, 
या व्यक्तिव का अहंकार छोड़कर; और उक्त चातुबंण्य- 
व्यवस्थानुसार सब सांसारिक ( गृहस्थी के ) व्यवहार छोह- 
छाड़कर संन्यास धारण कर लेने, अथवा उद्यमद्दीन होकर 
ध्यान से निमग्त हो जाने, अथवा समाधि लगाने, अथवा 
_ भजन, स्मरण आदि ईश्वर आराधना में निरंतर लगे रहने 
आदि को अकस श्र्थात कर्मो' से रहित होना मानते हैं । परन्तु 
यह समझ ठीक नहीं किन्तु आमक दे। भगवान, अर्जन को 
कद्दते हैं कि तू भी उसी भ्रम में पड़कर गुण-कर्म विभाग के 
सिद्धान्तानु सार अपने हिस्से में आए हुए कतेव्य-कर्म ( ज्षात्र- 
धर्म ) को बन्धतरूप कम सममाकर इसे छोड़कर अकर्मी बनने 
के मोह में पड़ा हुआ है, इसलिए में तुमे कम का असली तत्त्व 
_ बताता हूँ जिसे जानने से तेरा यह दुःखदायी मोह दूर हो 
जायगा | यह विश्द सव॒ क्रम-रूप है और सब के कर्मों का 
प्रभाव एक दूसरे पर पड़ता है, इसलिए कर्मा' की गति अर्थात्‌ 
कर्मो' का पसारा, प्रभाव और पहुँच अत्यन्त द्वी गहरी अर्थात 
जगत में सूचम रूप से अत्यन्त व्यापक है। अतः कर्म ओर 
अकम के रहस्य को यथार्थतया जानने के लिए, पहले कम के 
साधारण पवं व्यापक रूप को अच्छी तरह सममना चाहिए | 


फिर जिस विधि से कम करने से वन्धन द्वोता है, उस निपिद्ध 
अर्थात्‌ त्त करने योग्य ( त्याज्य ) कमे, जिसको विकमे फहते हू, 


( (८४ ) 


_ की स्वरूप जानना चाहिए; और जिस विधि से कर्म करने 
से कुछ भी बन्धन नहीं होता उस अकसे का स्वरूप भी जानना 
चाहिए । संसार कममय होने के कारण कुछ न कुछ करना 
: अत्येक देह-बारी का स्वाभाविक धर्म है, परन्तु किस अवर्धा में 
किस प्रकार से की हुई चेष्टाएँ, बन्धन करनेवाले निषिद्ध कम. 
अथवा (ने करने योग्य) विकर्स रूप होती हैं, और किस- 
: अवस्था में किस प्रकार से की हुई चेष्टाएँ, अकम ( कुछ भी न 
करने यानी निष्कर्म ) रूप हो जाती है-इस रहस्य को जानना 
- अत्येक कार्यकर्ता के लिए झत्यंत आवश्यक है। भेदवाद के शार््रों 
के.विद्वान लोग इस मम को समझ नहीं सकते, कि भिन्नता को - 
सच्ची मानने के मिध्या-ज्ञान युक्त किये हुए कम, चाहे बाहरी 
स्थूल दृष्टि से विहेत अथवा शुभ अथवा कुशल प्रतीत हों तो भी 
थे निषिद्ध अथवा अशुभ विकम रुप होते हैं । इसी तरह भिन्नता 
के मिथ्या-ल्लान वुक्त, शरीरों के गुणों की योग्यता के स्वाभाविक 
एवं आवश्यक कप्तठ्य-कर्मा' का त्याग भी विक्से-रूप हो जाता 
'है। यह है अकर्म में कम देखना । और सर्वत्र एकता को सच्ची 
मानने के सत्य-ज्ञान से किये हुए सब प्रकार के कम, चाद्दे बाहरी 
स्थूल दृष्टि सेवंधन रूप अथवा निषिद्ध एवं अशुभ अ्रथवा श्रकुशल 
पिकम रूप प्रतीत होते हों तो भी वास्तव में वें निर्बन्धन अकमे रूप 
दी होते हैं । यह है कमे में अकमी देखना। इस रहस्य को वहीं 
महासुरुष ठीक-ठीक जानता' है जो विश्व की कल्पित भिश्नता 
में सच्ची एकता का अनुभव करता है। अस्तु जो कम आत्म:ज्ान 


( ६प४ ) 


के साम्य-भाव से किये जाते हैं, वे स्थुन्न भौतिक दृष्टि से घुरे 
या पाप रूप दीखते हों तो भी वास्तव में वे पापछप या बन्धन 
कारी नहीं होते । 

यस्य सर्वे समारसा:कास संकल्प वर्जिता: । 

ज्ञानाग्नि दरध कर्माण तमाहुः पडितं बुधा: ॥ ४-१६ ॥ 

त्पक्त्वा कम फलासह्ठ नित्यतृप्तों निराश्रयः । 

कमेण्यभिप्रवृत्तो5पि मैव किंचित्करोति सः ॥ ४ २८ ॥ 

निराशीयतचित्तात्मा त्यक्तसब परिग्रह: । 

शारीरं केवल कम कुवज्नाभोति किल्विपम्‌ | ४ २१ ॥ 

यहच्छालाभसतुष्टो इन्द्रातीतों विमत्सर:। 

समः सिद्धावसिद्धों व कझत्वापि न निबध्यते ॥ ४-२२ ॥ 

गतसद्गस्य मुक्तस्य ज्ञानावस्थितचेतस: | 

यज्ञायाचरत: कर्म समग्र॑ प्रविलीयते | ४-२३ ॥ 

अथः--जिसके सभी व्यवहार अपनी प्रथक्‌ व्यक्तिगत 
गवार्थ-सिद्धि की कासना के संकल्प से रहित होते हैं अथावः 
जिसके मन में दूसरों से ह्थक्‌ अपनी व्यक्तिगत स्वारथ-सिद्धि का 
-भाव ही उत्पन्न नहीं होता, और सत्र एकत्व-भाव के आत्म- 
ज्ञान रूपी अप्रि से जिसके कम भस्म हो गये हैं, अर्थात्‌ शुभा- 
शुभ फल से शुन्य अतः बन्धन रदित हो गये हैं, बुद्धिमान लोग 
उसी को सच्चा विद्वान कहते हैं ( ४-१६ )। कर्मा के फल में 
आसक्ति न रखकर अर्थात्‌ केवल अपनी व्यक्तिगत स्वायं-सिद्धि 
ही का भाव न रखकर! ( अपने आप में ) सदा ठप्त अर्थात्‌ अपने 


( १८६ ) 


आपको सदा परिपूर्ण अनुभव करनेवाला, ओर ( अपने से भिन्न 
किसी अन्य पर ) निर्भर न रहनेवाला ( स्वाचलस्बी पुरुष ), 
कर्मों में अच्छी तरह प्रवृत्त होता हुआ भी ( वास्तव में ) वह कुछ 
भी नहीं करता ( ४-२० )। जो ( दूसरों से प्थक्‌ अपनी व्यक्ति- 
गत स्वार्थ-सिद्धि की ) आशा से रहित है और -जिसने मन और 
चुद्धि को अपने वश में कर लिया है, तथा पदार्थों के सम्रह में 
'जिसका ममत्व छूट गया है, वह ( अपने स्वाभाविक गुणों की 
योग्यतालुसार ) केवल शरीर द्वारा अपने कतंव्य-्क्म करता हुआ ' 
भी पाप का भागी नहीं होता ( ४-२१ ) ) (उपरोक्त रीति से कम 
करने से ) जो कुछ सहज ही लाभ हो जाय उसी में संतुष्ट, 
(हष-शोक, मान-अपभान, निन्दा-स्तुति, सुख-दुख आदि) इन्हों से 
परे अर्थात्‌ इनसे ऊपर उठा हुआ, दर्षों-ेष आदि से रहित, 
और क्रमों की सफलता अथवा असफलता में एक समान 
'निविकार रहनेंवाला अर्थात्‌ हानि-लाभ, जय-पराजय आदि से 
विचेत्षित न होनेवाला पुरुष ( सब प्रकार के कम ) करता हुआ 
भी बन्धन से स्था रहित होता है ( ४-२२ ) । सत्र एकत्व- 
भाव रूपी आत्मज्ञान में स्थित चित्त वाले, आसक्ति रहित सुक्त 
पुरुष के, यज्ञ ( लोक-संग्रह ) के निमित्त किये हुए सारे कम 
विलीन हो जाते हैं, अर्थात्‌ अकम रूप हो जाते हैं ( ४२३ 


पहिला मिन्न:--समाज की सुव्यवस्था के लिए अपने 
ऋकृतेव्यकर्म साम्यमाव से करने से वे दुःख या बन्धन उत्पन्न 


( श्८र्ड ) 
. नहीं करते सो तो-ठीक है परन्तु मोक्ष या निर्वाण की श्राप्ति कैसे 
डोती है सो बताइये । 


मैं--जिस मोक्ष या निर्वाण की प्राप्ति के विषय में आप 
पूछते हो उसका रव॒रूप आप क्या समझते हो ? 


पहला मित्र--मोक्ष अनेक 'पप्रकांर का सुना जाता हैं। कई 
लोग कहते हैँ कि भरने के बाद ऐसी जगह या ऐसे लोक में 
चलेजाना जहाँ सब अ्रकार के सुख ही सुख हों, दुख का लेश भरी 
नहीं हो--वही मोक्ष है। कोई कहते हैं कि मरने के बाद कुछ भी 
शोष न रहना ( शून्य हो जाना ) मोक्ष है। कई भक्त लोगों का 
मत है कि मरने के बाद भगवान के पास गोलोक, बैकुण्ठलोक, 
शिव लोक आदि मे पहुँचकर उसकी शरण में पड़े रहना मोक्त 
है। इस तरह नानामतवाले नानाभ्रकार की मोक्ष बताते हैं । 

मैं--जब मोक्ष के विषय में इतने मतभेद हैं तो पता लगता है 
कि इसका यथार्थ निश्चय इनमें से किसी को नहीं हुआ । अपनी- 
अपनी मनगढ़ंत मोक्ष- मरने के बाद होना मान लिया और 
मरने के बाद कोई पीछा आकर उस मोक्ष के समाचार नहीं 
कहता, इसलिए किसी को इस विषय का कुछ भी अनुभव या 
ज्ञान नहीं होता । जिसको जो अच्छा लगा उसी तरह का मोक्ष 
का स्वरूप गढ़ लिया । 

ः दूसरा मित्र--कई लोग सालोक्य, सामीप्य, सायु ज्य, सारूप्य 
आदि भेदों से अनेक प्रकार के मोक्ष मानते हैं। 


( एप 3). 


मैं--गीता में इस तरह के विचारहीन मोक्ष के अंधविश्वासों * 
के लिए कोई स्थान नहीं है। न तो मरने के बाद की नाना प्रकार 
की मुक्ति जो लोग मानते हैं, उन # लिये कोई स्थान है; न-मुक्ति के: 
अनेक भेद ही कहे गये हैं. | 

पहला मित्र:--तोी गीता के अन्लुसार मोक्ष का क्‍या 
स्वरूप है । 

में -मोक्ष या मुक्ति का अर्थ है छुटकारा या स्वतंत्रता 
छुटकारा या स्वतंत्रता किसी बन्धन या परतंत्रता से होता है। 
थानी कोई बन्धन हो तब उससे छुटकारा पाने या कोई 
परतंत्रता दो तत्र उससे स्वतंत्र होने का प्रश्त उठता है । इसलिए 
सोक्ष या मुक्ति का स्वरूप जानने के लिए पहले बन्धन या 
परतंत्रता का स्वरूप जानना आवश्यह् है । ह 

पहला मित्र--टठीक हैं । 

मैं--बन्धन या परतंत्रता उस दशा में होती है जब कि एकः 
से अनेक हों यानी एक बँधनेवाला और दूसरा बाँधनेवाला। 
एक परतत्र होनेबाला और दूसरा परतंत्र करनेवाला । 

पहला मित्र--टठीक है | 

में-पर गीता तो अद्वेतनबेदान्त सिद्धान्त के अन्ुतार 
बस्तुष: हैत मानती ही नहीं, इतलिए बन्धन या परतंत्रता वास्तव 
में कुछ है नहीं । सच का आत्मा-परमात्मा अपनी स्फुरण शक्ति 
से संसार के खेल के लिए व्यष्टि भावों की कल्पना करके नाना 
जीव रूप से व्यक्त होकर जगत्‌ के अनन्त प्रकार के सूचम भौर 


( रैम& ) 


स्थल बनाव धारण करता हैँ | उन कल्पित व्यष्टि भार्षों को 
स्वीकार करनेवाले जीवात्माएँ अपने वास्तविक समष्टिभाव ८८ 
'प्रमात्वा से अलग व्यक्तिमावों का अहंकार करके चित्त, सन, 
बुद्धि, शरीर और शरीर के सम्बन्धी पदार्थों! और उपाधियों 
में आसक्ति कर लेते हैं ओर उनमे उल्लककर अपने वो नाना- 
प्रकार के बन्धनों से बँधे हुए ओर अपने से भिन्न-ईश्वर आदि 
अदृष्ट शक्तियों के आधीन व परतन्र अज्ुभव करते है। यही 
बन्धन या परतंत्रता का स्वरूप हे । इस विषय का वर्णन अध्याय 
३ श्लोक २७, अध्याय ७ श्लोक ४ से १९ ओर श्लोऋ ४४५ से 
२७ तक और अध्याय १४ श्लोक ७ से११९ तक में किया 
गया है । 

पहिलामित्र--फिर इन बन्धनों और परतंत्रता से छुटकारा 
होकर मोक्ष कैसे होता है ? 

में--मेरे कथन से यह तो आप सममक ही यये होगे कि 
बन्धन या परतंत्रता श्रपने ही कल्पंता किये हुए मन के भाव हैं । 
मन के उन भावों को पत्नट देने से उनसे छुटकारा द्वोकर सुक्ति 
'का अनुभव द्वो जाता है । इस समय हम लोगों ने स्थुल या सूक्ष्म 
शरीरों मे जो अपना अहम्‌-भाव कर रखा है यानी “पंच भूर्तों 
का पुतला यह स्थल शरीर में हूँ” अथवा “मन, बुद्धि, चित्त, 
अहंकार रूप अंतःऋरण में हैँ” इस तरह जो पृथरू व्यक्तित्व 
का अहंकार फर रखा है और इन शरीरों से सम्बन्ध रखनेवाले 
जो जो पदार्थ या उरशधियाँ हैं उनमें ममता की भासक्ति कर 


( १६० ) ः ० 
रखी है, उस व्यक्तित्व के अहंकार और ममता की झासक्ति को 
छोड़, उनसे ऊपर उठकर अपने वाश्तविक स्वरूप यानी सर्वात्म- 
भाव का हृढ़ निश्चय करके उस समष्टि भाव में स्थिति कर 
लेने से फिर किसी प्रकार का बन्धन या परतंत्रता नहीं रहती और 
संसार के व्यवहार करते हुए भी अपने आपके पूर्ण स्वतंत्र या मुक्त 
होने का अनुभव बना रहता है। यही मोक्ष या निर्वाण है और 
वह जीवन-मुक्त अवस्था शरीर के रहते ही प्राप्त होती है। मरने 
की प्रतीक्षा नही ऋरनी पड़ती । - 


विद्यय कामान्य: सर्वान्पुमांशवरति निस्पुह: | . 

निर्ममो निरहंझारः स शांविमधिगच्छति ॥ २-७१ ॥ 
एप त्राह्मी स्थिति: पा नैनां प्राप्य विमुद्यति । 
स्थित्वास्थामन्तकाले5 पि त्रह्मनिर्वाणमसच्छुति ॥ २-७२ ॥ 


अर्थ:--जों पुदथ सब कामनाओं से रहित होऋर एवं 
व्यक्तित्व के अहं छार और व्यक्तिगत स्वार्थ की लालसां को" छोड़ 
कर वर्तता है, अर्थात्‌ जगत्‌ के व्यवहार करता है, उसे ही शांति 
मिलवी है ( २-७१ ) | है पाथ ! यही ब्राह्मी अर्थात्‌ ब्रह्म माव की - 
स्थिति है, इसे प्राप्त होकर मनुष्य मोह में नहीं फँसता; और 
अंवकाल में भी इसमें स्थित होकर बह्मा-निर्वाण पद .कोग्राप्त 
होता है ( २७२ ) ः | 

श्रद्धांवांल्शभते ज्ञानं तत्र: संयतेन्द्रिय: । | 
: ज्ञान लब्ध्या पर्रा शांतिमचिरेणाधिगच्छति ॥ ४-३६ ॥ 


( १६१ ) 


अथः--श्रद्धावार्‌ और तत्परता से लगनेवाला जितेंद्रिय पुरुष: 
ज्ञान को पाता है, और ज्ञान को पाते ही उसी क्षण परमशांति को 
प्राप्त.दोता है ( ४ ३६ )। । 
ज्लेयः स नित्यसंन्यासी यो न छेष्ठि न कांक्तति । 
निह्वन्दी हि महाबाहो सुखं बंधास्रमुच्यते ॥ ४-३ ॥ 
अथ:--जो न ह्वष करता है और न आकांच्ा ( अभिलापा ) 
रखता है, उसे नित्य संन्‍्यासी समझना चाहिए, अर्थात्‌ वही 
सच्चा सन्यासी है, क्योंकि हे महाबाहो ! इंद्ों से रहित हुआ 
वह सहज दी बन्धन से छूट जाता है ( ४-३ )। 
संन्यासस्तु मद्गाबाहों द्ुःखमाप्तुमयोगत:ः । 
योगयुक्तो मुनित्रद्दा न चिरेशाधि गछति'॥ ४-६ ॥ 
अर्थ:--परन्तु हे सहापाहो | कर्म-योग के बिना धार्थात्‌ 
साम्यभाव से घर-ग्ृहस्थी के व्यवहार किए बिना संन्यास की 
प्राप्ति बहुत ही दुःख से होती है. अथोत्‌ अत्यन्त कठिन है; 
कम-योग में लगा हुआ मुनि ( विचारशील मनुष्य ) तुरन्त 
ब्रह्मभाव को प्राप्त दोठा है ( ५६ )। 
इहेव तैजिंत: सर्गा येषां साम्ये स्थितं सन: । ४ 
निर्दाषं हि सम॑ अ्रह्म तस्माद बहाणि ते स्थिता: ॥ ४-१६ ॥ 
न्‌ प्रहष्येत्रियं प्राप्य नो द्विजेत्पाप्य चा प्रियम्‌ | 
स्थिर बुद्धिरसंभूढो त्रह्मचिद्‌ ज्रह्मरिए स्थित: ॥ ४-२० ॥ 
बाह्मस्पर्शेष्वसक्तत्मा विन्द॒त्यात्मनि यच्छुखम्‌ । 
स म्ह्मययोगयुक्तात्मा सुखमत्तय मश्लुते ॥ ४-२१ ॥। 


( श१&२ ) 


अथ:-जिनका सन ( चक्त ) समता के एकत्व-भाव मे 
स्थित हो जाता है, वे संसार को यहीं (इसी शरीर में ) जीत 
लेते हैं; ( और ) क्योंकि तह्म ही निर्दोष एवं-सम है इसलिए 
वे ब्रह्म में स्थित रहते हैं ( ५-१६ )। जो प्रिय ( पदार्थों ) को 
पाकर विशेष हर्षित नहीं होता और अग्रिय ( पंदार्था,) को 
पाकर उद्धिग्न नहीं होता, वह स्थिर-बुद्धिवाला मोहरहित 
बह्मवेतचा ( समत्वयोगी ) ब्रह्म में स्थित दै। ( पदार्था' और- 
व्यक्तियों के ) बाहरी संबंधों में जिसका अन्तःकरण आसक्त नहीं 
होता, वह अपने अन्तरात्मा में जो सुख है उसे प्राप्त धोता है 
जोर बह बह्मभाव में स्थित समत्व-योगी अक्षय सुख अर्थात्‌ 
शनित्यानन्द का अनुभव करदा है ( ५-२०-२१ )। 
योउन्तः सुखो5न्तरारामस्तथान्तज्यतिरेच यः । 
स योगी त्रह्मनिर्वार्ण त्रह्ममूततो5घिगच्छति ॥ ५-२४ ॥ 
- लभन्ते अह्मनिषाणमसषय: क्ञीणंकल्मषा: । 
छिन्नदधा यतात्मान: स्वेमूतद्विते रता: । ५-२५ ॥ 
कामक्रोघवियुक्तानां यतीनां यंतचेतसाम्‌ | 
अभितो ब्रह्मनिरवा्ण वतते विदितात्मनाम्‌ ॥ ४-२६ ॥| 
अथ--जो पुरुष (पदार्थों ओर व्यक्तियोँ की कल्पित अनेकता 
ने बाहरी रूपों में आासक्ति न रखकर सब की भीतरी एकता रूपी) 
अन्तरात्मा में सुख का अनुभव करता है, ( सबके भीतरी एकत्व- 
आब रूपी ) अन्तरात्मा में आराम पाता हे और जो ( सबके 
भीतरी एकत्व-भावन्‍रूपी ) अन्तरात्मा ही से प्रकाशित हो रहा 


( १६३ ) 


है, यानी सबमें एक आत्मा ही के प्रकाश 'अथवा उसत्कार का 
अनुभव करता है, वह त्रह्मरूप समत्व योगी ऋत्म निर्वाण पद से 
स्थित हो जाता है, याची वह समत्वयोगी इन्हातीत त्ह्म-स्वरूप 
होता है (४-२४) | जिनका द्वेतमाव नियत हो गया है और झन्तः 
करण को जिनने अपने वश में कर +िया है, वे सब सूनप्राणियों 
के हित में लगे रहनेवाले निष्पाप ऋषि लोग बअह्म-निवण पद को 
पाते हैं ( ४-२५ )। जिनका काम क्रोध निद्त्त हो यया है तथा 
जिनने चित्त को वश में कर लिया है, ऐसे आत्मश्लानी यतियों के 
अह्यनिर्वाण पद निर्तांत ही निकट रहता है ( ४-२६ )। 
* थतेन्द्रियमनोबुद्धिसुनिर्माज्षपरायण:। 
विगतेनछा भयक्रोधो यः सदा मुक्त एव स; ॥ ४६-+८ || 
झार्थ--इन्द्रिय मन ओर बुद्धि को जिसने अपने वश में कर 
लिया है, और जिसने इच्छा, भय तथा छोध को निरृत्त कर दिया 
है, दह मोक्ष ग्रायण मुनि सदा मक्त ही है ( ४-२८) । 
. यो सामजमनादिं च बेत्ति लोकमहेश्वर मू । 
असंमूढः स मर्त्येपु सर्वपापै: पुच्यते ॥ १०-३ ॥ 
अथै-जों मुझ (आत्मा अबवबा परमात्मा ) को शज 

अर्थात्‌ जन्म से रहित, अनादि श्र्णाव्‌ आरंभ से रद्दित और 
सब लोकों का महान्‌ शैश्वर जानता है, वह मनुष्य सोह से रहिद 
( होकर ) सन पार्पों से मुक्त हो जाता है ( १०-३ )। 

इति क्षेत्र तथा ज्ञानं ज्ञेयं चाक्त समामतः | 


मद्भधक्त एतद्विज्ञाय मड्भावायोपपयतसे ॥ १३.१८ ॥ 
१२३ 


( १६४ ) 


अथ--इस प्रकार क्षेत्र तथा ज्ञान और क्षेय संक्तेप से कहे 
हूँ; मेरा भक्त इन्हें जानकर मेरे भाव को प्राप्त होतःह 
है ( १३-१८ ) | ' 
यदा भूत प्रथरभावमेकस्थमनुपश्यति | 
तत एवं च विस्तार त्रह्म सम्पच्यतेतदा ॥ १३-३० ॥ 
अथे--जब भूुत्तों के पथकृता के भावों को एकत्व भाव में 
स्थित देखता है, ओर उस एकत्व भाव ही से जगत्‌ की अनन्त 
ग्रकार की भिन्नता का विस्तार देखता है, तब त्रह्म स्वरूप होता 
है ( १३-३० ) | | 
जेत्र-कषेत्रज्ञयोरेव मन्तर ज्ञान चक्चुषा । 
सतत प्रकृतिमोक्॑ 'च ये विदुर्यान्ति ते परम || १३-३४ ॥ 
अर्थ--जो इस तरह क्षेत्र और क्षेत्रज्ञ के अन्तर को, और 
भत्तों के समुदाय रूप जगत के कारण--प्रकति की असत्यतारूप 
मोक्त को, ज्ञान-रूपी चह्कु से याथा-तथ्य जान लेते हैं, वे परमात्मा 
को पाते हैं ( १४-३४ )। | 
नान्‍्य॑ गुणेभ्य: कत्तारं यदा द्रष्टानुपश्यति ॥ 
गुणुभ्यश्व पर वेत्ति मद्भाव सोधिगच्छति ॥ १४-१९ ॥ 
गुणानेतानतीत्य त्रीन्देही देहसमुझूवान । 
जन्ममृत्यजरादु:खैविंमुक्तोडसतमश्लुते ॥ १४-२० ॥ 
अथे--जब द्रष्टा पुरुष गुणों के सिवाय और किसी को कर्ता 
नहीं देखता, ओर ( झपने आपज>भ्रात्मा को ) गुणों से परे 
जानता है, तब वह मेरे, भाव क्रो प्राप्त होता है ( १४-१६ )। देह 


ध] 


( १९४ ) 


की उत्पत्ति करानेवाले इन तीन गुणों से अतीत होने पर देही 
अर्थात्‌ पुरुष जन्म, मृत्यु और बुढ़ापे के दुःखों से मुक्त होकर, 
अमृत अर्थात्‌ अक्षय आनन्द को प्राप्त होता है ( १४-२० )। 
निर्मानमोहा जित सड़दोषा 
अध्यात्मनित्या विनिवृत्त कामा: | 
इन्ह्रेविंम॒ुक्ता: सुख-दुख सज्ञैगच्छिन्त्यमूढ़ा: 
यद्मच्यंयं तत॥ १४४ ॥ 
न तद्भहासयते सू्यो न शशाह्लों न पावक: । 
यग्दूत्वा न निवतंन्ते तद्धाम परम मम ॥ १४-६ ॥ 
अथ--जों मान और मोह से रहित हैं, लिन्होंने सद्ज दोष 
को जीत लिया है, जो निरंतर अध्यात्म विचार में लगे रहते हैं, 
जिनकी कामनायें सर्वथा निवृत्त हो गई हैं, और सुख-दुःख संज्ञा 
वाले इन्हों से जो मुक्त हैं, वे ज्ञानी पुरुष उस अव्यय पद्‌ को 
पहुँचते हैं ( १५-५४ )। उस पद को न सूर्य प्रकाशित करता है, 
न चंद्रमा ओर न अग्नि ही; जहाँ जाने पर फिर लौदना नहीं 
, पड़ता वह मेरा परम घाम है ( १४-६ ) । 
.इति गुल्यतम शासत्रमिदम्ु्क मयानघ। 
एतदू वुद्ध्वा वुद्धिमानस्थात्कृतकृत्यश्व भारत ॥ १४-२० ॥ 
अथे--इस प्रकार- हे अनघ । मैने यह गुद्यतम अर्थात्‌ ह 
अत्यन्त रहस्यमय शासत्र कहा है; हे भारत ! इसे समझकर बुद्धि 
मान पुरुष ऋतकृत्य होता है ( १४-२० )। 


( १४६ ) 

० ०३९ « न 
अहकारं बलंदप काम' क्रोध पर्ग्रिहम्‌ । 
विमुच्य निर्मम: शांतों त्रह्म भूयाय कल्पते ॥ १८-४३ ॥ 
अक्यभूतः प्रसन्नात्मा 'न शोचति न कांक्षति । 
समः सर्वेषु भूतेषु मद्भक्ति लभते परामू ॥ १८-५४ ॥ 
अकत्या मामभिजानाति यावान्यश्रास्मि तत्त्वतू: । 
ततो माँ तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌ ॥ १८-५४ ॥ 


अथे-अहंकार, दुराग्रह, घमरड, काम, क्रोध और परिभ्रह 
को त्यागकर ममता से रहित, शान्त पुदष त्रह्य-श्वरूप होने के : 


योग्य होता है ( १८-४३ ) । 


ब्रह्ममाव को प्राप्त हुआ प्रसन्न अंतःकरण वाला मनुष्य न. 
शोक करता है, न आकांक्षा करता है, ( और ) सब भूतों में सस 
होकर सबके आत्सा ८ परमात्मा-स्वरूप सेरी परा भक्ति फो पाता 
है, अर्थात्‌ भक्त और मणवान्‌ का भेद मिटाकर आत्म स्वरूप 
हो जाता है ( १८४५४ )। "में! ( सत्रका आत्मा ) जो कुछ हूँ 
ओर जैसा हूँ, भक्ति के द्वारा ( वह ) मुकरो तत्त्वतवः जान लेता 
है; इस प्रकार मुझे यथाथ रूप से जान लेने पर तुरन्त ( मुमर्म ) 
समा जाता है ( १६-५४ )। .., ' 


.. तीसरा मित्र-जो जीव मुक्त या* निर्वाण दो जाता है वह 
तो अझ्य में लय हो जाता है | फिर वह शरीर में केसे जीवित रह 
सकता है ९ 


( १६७ ) 


मैं--ल्य होने का यह तात्पर्य नहीं है कि उसका श्रस्तित्द 
ही नही रहता । यदि ऐसा होता तो भ्रुक्ति क्या हुईं अपने अस्तित्व 
के अनुभव की द्वी समाप्ति हो गई । 

तीसरा मित्र-कहद्दा जाता है कि जीव, त्रह्म मे उसी तरह, 
लय होता है जिस तरह बूँद समुद्र मे मिल जाती है । 

मैं->जी व ब्रह्म से कभी अलग हुआ ही नहीं तत्र मिलेगा 
कौन किससे । बूँद समुद्र से बाहर निकली ही नहीं तो फिर 
मिलने का प्रश्न ही कैसा ? भमुद्र अनन्त बँँदों का ही तो केन्द्र है । 
ब्रह्म और जीव के लिए समुद्र और तरंग का दृष्टान विशेष नज- 
दीक पड़ता है । तरंग समुद्र से भिन्न नहीं होती इती तरह ब्रह्म 
से जीव वास्तव मे भिन्न नहीं होता। परन्तु देहाभिमान यानी 
पृथक व्यक्तित्व के अहंकार से जब वह अपने को मिन्न मानता 
है व परमात्मा ओर जगत्‌ को अलग समानता है तब वन्धन का 
अमुभव करता है | फिर जब आत्मज्ञान होने पर शरीर और 
व्यक्तित्व के अहंकार को मिथ्या या कल्पित समझकर अपने 
वास्तविक स्वरूप परमात्म-भाव का अनुभव कर लेता है तब मुक्त 
या निर्वाण कहाता है क्योंकि उस स्थिति का वाणी से वर्णन नहीं 
हो सकता केवल अनुभवगम्य है । उसके लिए न तो कहीं जाना 
होता है, न किसी में मिलना, केवल अपने आंत भाव को पलटकर 
ठीक करना होता है। बनना-बनाना कुछ नहीं है, न कुछ मिटाना 
है,क्पोंकि वस्तुत: अन्यथा कुत्ध बना ही नहीं था। ज्ञिस तरह हम 
लोग यदि अपनी भारतीय वेश-भूषा या भाषा के बदले अँगेजी 


( १५८ ) 


चेश-भूषा करके अँग्रेजी बोलते हैं तो हमारा भारतीयपन नष्ट 
नहीं होता, हमारा रंग नही बदल जाता और भारतीय होने के 
लिए अँग्रेजी पोशाक उतार फेंकने और अँगरेजी बोलना बन्द 
करने की आवश्यकता नहीं पड़ती क्योंकि वास्तव में हमारी भार- 
तीयता ज्यों की त्यों बनी हुईं रहती है । इसी तरह अपने वास्त- 
विक मुक्त स्वरूप के अनुभव के लिए शरीर छोड़ने या मरने की 
आवश्यकता नहीं रहती । 
वीसरा मिन्र--तो फिर लय होने का क्या तात्पय है ? 
में--यही कि अपने व्यष्टि अहंकार के बदले समष्टि भाव 
का अटल अनुभव करना | जिस तरह इस देश की सेकड़ों रिया- - 
सर्तें, जो केन्द्र से अपने को अलग मानकर छोटी-छोटी तंग 
सीमाओं के बन्धनों सें सिकुड़ी हुई थी, उन सबका सरदार वल्लभ 
भाई पटेल के प्रयत्न से केन्द्र ( (0७४7६:2 ) में लय ( 70४०८: ) 
हो गया, परन्तु उससे रियासतों के लोगों, नगरों, गाँवों या भूमि 
आदि का अस्तित्व नहीं मिट गया; न उनको अपने-अपने स्थानों 
' से समेटकर नई दिल्ली में प्रविष्ट कर दिया गया किन्तु सभी- , 
अपने-अपने स्थान पर ज्यों के त्यों है और अन्य प्रान्तों की तरहः ' 
उनका अपना-अपन्ा राज्य प्रबन्ध सी हो रहा है। केवल उनका . 
धरुथकृता का भाव मिटकर सब एक ही भारतीय संघ के-अंग 
माने जाने लगे हैं | उसी तरह व्यष्टि-भाव का समष्टि में लय होना 
है। व्यष्टि के सब व्यवहार शरीर से. यथायोग्य द्ोते हुए भी 
समष्टि भाव की स्थिति अंतःकरण में बनी रहती है । उ्यष्टि भाव 


( १६६ ) 


समष्रि के अन्तगंत रहता है। जिस तरह लहरे समुद्र रूप बनते 
के लिए मिट नहीं जाती किन्तु उसी तरह चलती रहती है । लहरे 
चनज्तती हुई भी वास्तव में समुद्र ही है । लहरों की संकुचित दृष्टि 
के बदले समुद्र की व्यापक दृष्टि करने मात्र की आवश्यकता है! 
उसी तरह व्यष्टिभाव से सब व्यवहार करते हुए भी जीवन-मुक्त 
महापुरुष का समष्टि-भाव का अनुभव वना रहता है । 


तीसरा मित्र--तो कया जीवनमुक्त पुरुष शरीर से सब प्रकार 
के सांधारिक व्यवहार करता हुआ भी मुक्त हो रहता है। शरीर 
के सुखदु/ख, रोग ओर पीड़ा आदि उसको बाधा नही देते ? 


मैं--हाँ | गीता का यही मत है कि यद्यपि आत्मश्ानी 
जीवन-समुक्त मह्ापुरुष को, प्रथक्‌ व्यक्ति का अहकार नहीं 
रहने के कारण उसे अपने लिये कुछ भी करने का प्रयोजन नहीं 
रहता परन्तु वह संसार के सब व्यवद्ार लोक संग्रह यानी अपने 
समष्टि भाव के संसार रूपी खेल की सुव्यवस्था के लिये पूण 
स्वतंत्रता पूवक स्वामी भाव से करता है और उनमे आसक्ति 
नहीं रखने के कारण अलिप्त रहता है; वे उलकों कुछ भी बाबा 

नहीं देते | 


यस्त्वात्मरतिरेव स्थादात्मद्प्रश्च सानव. | 

आत्मन्येव च सन्तुष्टस्तस्य कार्य न विद्यते | -१७॥ 
नैव तस्य कृतेनारथा नाकृतेनेह कश्चन । 

च चाम्य सबंभूतेपु कश्रिदर्थव्यपाश्नयः ॥ ३-१८ ॥| 


( २०० ) 


तस्माद्सक्त: सतत कार्य कम॑ समाचर । 

अपक्तो ह्याचरन्कम परसाप्नोति पूरुषः ॥ ३०१६ || 

कमणेव हि संसिद्धिमास्थिता जनकादय: । 

लोकसंगप्रदसे वापि संवश्यन्कतमहसि ॥ ३-२० ॥ 

यद्यदाचरति श्रष्टम्तत्तदेवेवरो जनः । 

स यत्प्रमाणं कुरुते लोकस्नदनुबतंते ॥३-२१ ॥' 

न में पार्थास्ति कत्तव्य॑ त्रिषु लोकेघु किब्वन | - 

नानवाप्रमवाप्रव्य वव. एवं च कमंशि ॥ ३-२२॥ 

यदि छाद्द न बतेये जातु कमण्यतन्द्रितः । | 

सम वत्मोनवतन्वे सनुष्या: पाथ सवंशः ॥ ३-२३ ॥ 

उत्सीदेयरिमे लोका न कुर्या' कम चेदहम ! 

संकरस्य च कता स्याम्ुपहन्याभिमाः प्रजा: ॥ ३०२४७ ॥। 

सक्ता: कमर्यविद्वांतो यथा कुबन्ति भारत | 

कुर्याहिद्वास्तथाउप्तक्तश्चिकी ष तो रुसंग्रहम ॥ ३ २४ || 

त बुद्धिभेद जनयेदज्ञानां कम मद्ठिनाम्‌ । ४2 

जोषयेत्सवेकमोणि विद्वान्युक्त: समाचरन्‌ ॥ ३-२६॥ ' 

अथ--परन्तु जो मनुष्य केवल अ'त्मा में ही रत और आत्मा 

ही[में ठप्त एवं आत्मा दी मे सतुष्ट रहता है, अर्थात्‌ जिसको सर्वत्र. 
एक आत्मा यानी एकत्व भाव का अनुभव हो जाता- है, उसके 
लिये ( कोई ) कार्य ( अवश्य-कतेग्य ) नहीं रहता । न तो संसार 
में कुछ फरने 'से ही उत्तका कोई प्रयोजन होता है और ने नहीं 
करने से ही; तथा सम्पूर्ण भूत प्राणियों से उसका व्यक्तिगत 


(६ रे०१ ) 


स्वाथ कुछ भी नहीं रहता ( ३-१७-१८ )। इसलिए तू दूसरों से: 
प्रथक्‌ अपने व्यक्तित्व के भाव की आमक्ति से रहित हो ऋर ( सब 
के साथ एकता के सास्य-भाव से ) अपने स्वाभाविक गुणों की 
योग्यतानुसार अपने कतव्य-करम सदैत्र अच्छी तरह तन्परता से 
करता रह; क्योंकि व्यक्तित्व के भाव की आसक्ति से रहित होकर 
कम करनेवाला मनुष्य परसात्म-भाव में स्थित होता है 
( ३-१६ )। जनक आदि ( अनेऊ ज्ञानी पुरुष इस प्रकार ) कम 
करते हुये ही ( आत्मानुभव रूपी ) परससिद्धि मे स्थित रहे हैं, 
अथोत्‌ सर्वात्म-भाव से जगत के व्यवहार करते रहे हैं; अतः 
लोक संग्रह की दृष्टि से अर्थात्‌ जगत और समाज की सुभव्य- 
वस्था के लिए तुमे भी कर्म करना ही योग्य है ( ३-२० )। 
श्रेष्ठ पुरुष जो कुछ करता है, दूसरे साधारण मनुष्य भी उसी 
के अनुसार किया करते हैं; ( श्रष्ट पुरुष ) जिसे प्रसाण (मानकर) 
करता है, ( दूसरे ) कोग उसी का अनु रण करते हैं ( 3-२१ )। 
हे पार ! मेरे लिये तीनों लोकों में कुछ भी कतव्य नहीं है, और 
न मुझे कोई अग्राप्त वस्तु ही प्राप्त करनी है, तो भी में कम 
करता ही रहता हूँ ( ३-२२ )। क्योंकि यदि में कभी तत्परता से 
कम न करूँ, तो है पार्थ ! लोग सब प्रकार से मेरे ही माग का 
अनुसरण करने लग जायें, भ्र्थात्‌ सव लोग काम करना छोड 
दे ( ३-२३ )। ( अतः ) यदि में कम न करूँ तो ये सारे जोक 
नष्ट हो जायें, और वर्णसकरता उत्पन्न करनेवाला तथा इन 
प्रजाशों को बियाउनेबाला में ही होऊँ( ३-२४ ) हे भारत | 


( र०्२ ) 


आज्ञानी लोग ( पृथक्‌ व्यक्तित्व के भाव की ) आसक्तिपूर्वक 
:  पराधीनता से ) जिस तरह कम किया करते हैं, ज्ञानी पुरुष 
व्यक्तित्व की आसक्ति के बिना, लोक-संग्रह अर्थात्‌ जगत अथवा 
समाज की छुव्यवस्था की इच्छा से, ( स्वाधीनता पूवेक ) ,उसी 
तरह कम करे ( ३-२४ )। विद्वान पुरुष ( स्वयं कर्म करना छोड 
कर.), कर्मों में भ्रीति रखनेवाले अज्ञानियों की बुद्धि सें मेंद 
धर्थात्‌ विपर्यास उत्पन्त न करे, किन्तु (स्वयं सब के साथ 
अपनी एकता के साम्यभाव से ) युक्त होकर ( सब प्रकार के 
- कम ) अच्छी तरह तत्परतापूवक करता हुआ उनको भी सारे 
“कर्मो' सें लगाबे ( ३-२६ ) । 
योगयुक्तो विशुद्धात्मा विजितात्मा जितेन्द्रिय: । 

' सबभूतात्मभूतात्मा कुवन्नपि न लिप्यते [[ (-७॥ . * 
नेव किंचित्करोमीति युक्तो सन्‍्येत तत्त्ववित्‌ । 
पश्यव्-श्रण्वन्स्शज्िप्रन्नश्नन्गच्छन्स्वपठ्श्वसन ॥ &-८। 
प्रलपन्विसजन्गृह एन्लुन्मिषन्निसिषन्‍नपि । ' 
इन्द्रियाणीन्द्रियार्थेषु बततन्त इति धारयन्‌॥ ४-६ ॥। 
ब्रह्मस्याधाय कमो णि सब्बचः स्यक्त्वा करोति यः । - 

'लिप्यते न स पापेन पद्मपत्रमिवाम्भसा || ४-१० ।) 
कायेन मनसा बुद्धवा केवल्लेरिन्द्रियेरपि | 
योगिन: कम कुबन्ति सद्भ स्यकत्वात्मशुद्धये ॥ ४-११ ॥| 
युक्त: कम फल त्यक्त्वा शांतिमाप्नोति नैष्ठिकीस । 
अयुक्त: कामकारेण फले सक्तो निवध्यते ॥ ४-१२॥। 


( ४०३ ) 


सर्वकर्माणि मनसा संन्यस्यास्ते सुखं चशी । 
नवद्ठारे पुरे देही नेव कुबनन कारयन्‌ ॥ ४-१३ ॥ 
अथै--सब की एकता के साम्य-भाव में जुडा हुआ, ( एवं 
दूसरों से एुथक्‌ अपने व्यक्तित्व के अहकार से रहित ) शुद्ध 
अन्त:करणवाला, मन पर विजय आाप्ठ, इन्द्रयजीत पुरुष सब 
आर्तों का आत्म-भूत-आत्मा होता है, अर्थात्‌ अपने आप को 
सारे जगत्‌ मे और सारे जगत को अपने में अनुभव करता है, 
( अतः वह जगत्‌ के सच्च प्रकार के व्यवहार ) करता हुआ भी 
उनमें लिप्त नहीं होता ( ४-७ )। उपरोक्त समत्वयोग में जुडा 
हुआ तत्त्व-ज्ञानी पुरुष देखता हुआ, सुनता हुआ, स्पशे करता 
हुआ, सूँघता हुआ, खाता हुआ, चलता हुआ, सोता हुआ, श्वास 
जता हुआ, बोलता हुआ, छोड़ता अथवा देता हुआ, भरहण करता 
अथवा लेता हुआ, आँखे खोलता ओर मूँदता हुआ भी यही 
मानता है कि मे कुछ भी नहीं करता, इंद्रियाँ इन्द्रियों के अर्था 
से बत रही हैं, यही धारणा रखता है (४-८।६) | कर्मों को ब्रह्म सें 
अपण करके अर्थात्‌ कर्मों को सब के अपने आप--आत्मा से 
अभिनव सममककर, उन मे सद्भड अर्थात्‌ कर्ता और कम की 
प्रथकृता की आसक्ति से रहित होकर जो ( उन्हें ) करता हे, बह 
पापों से उसी तरह अलिप्त रहता है जिस तरह कमल का पत्ता 
जल से ( ४-१० )। समत्वयोगी लोग सद्न अथात्‌ व्यक्तित्व की 
आसक्ति से रहित होकर अन्त'करण की शुद्धि के लिए, शरीर से, 
सन से, घुद्धि से अथवा केवल इंद्रियों से भी कम किया करते 
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हैं ( ४-१० ) । युक्त अर्थात्‌ सब के साथ अपनी एकता के साम्य- 
भाव में स्थित कमंयोगी कस्फत्न को त्यागकर नैष्टिकी अर्थात 
अठल शांति को आरप्त होता है, ( परन्तु ) अयुक्त आर्थाव जो 
एकता के साम्यभाव में स्थित नहीं हुआ है वह अज्ञानी पुरुष 
कामना करके फल में आसक्त हुआ बन्धायमान होता 
ह₹( ४-२२ ) | नियामक वही, श्रथ[त्‌ मन, बुद्धि, ,चित्त, अहंकार 
एवं इन्द्रियादि सब का प्रेरक एवं सब को धारण करनेवाला, - 
सब का स्वामी--आत्मा, सत्र कर्मा का सन से सन्‍्यास करके,. 
न कुछ करता हुआ और न कुद्ठ' कराता हुआ, ( दो आँखे, 
दो कान, दो नासिकाये, एक मुख और दो सलमृत्र त्यागने के: 
के द्वार, इस तरह ) नत्र द्वार्रों के ( शरीर रूपी ) नगर में सुर 
से रहता है ( ४७-१३ | । 
स्वकर्मा व्यपिसदा क्ुर्वाणो मद्व्यपश्रय: । 
मठ्रसादादवाप्रोति शाश्वत पद्मव्ययम्‌ ॥॥१८-४६॥ 
अथे--( सत्र ' के आत्मा-स्वरूप ) मेरे आश्रय में रहकर 
अथात्‌ आत्मा--परमसात्मा की एकता के निश्चय के आधार पर 
सब कर्मों को करता हुआ भो ( मनुष्य ) सेरी अर्थात्‌ सब के 
आत्मा--सब के वास्तविक आपकी प्रसन्‍नता से अव्यय और 
शाश्वत पद॑ को प्राप्त होता है ( श्प>६ )। | 
पहिला मिनत्र--अध्याथ ८ श्लोक २९ और ञअ० १५ श्लोक $ 
में कद्दा है कि जहाँ जाकर पीछा नहीं लौटते वह मेरा परमधाम 
है। इस से तो मातम होता है कि ज्ञानी पुरुष मरने के बाद 


( रेट्श ) 


पक्ष होकर भगवान के लोक में चला जाता है।फिर वहाँ से 
कभी मनुष्य लोक में पीछा नहीं आता । 

. मभै-गीता में घाम, पद, स्थान या पिद्धि आदि को प्राप्त 
होने का उल्लेख जहाँ-जहाँ आया है वहाँ किसी लोक या स्थान 
या मकान या पद या चमत्झारिक सिद्धियों के प्राप्तहोने का तात्पय 
नहीं है । क्‍योंकि परसात्सा किसी लक था किसी स्थान या मकान 
-सेंसीमा बद्ध नहीं रहता, न किसी विशेष पदपर आरूढ़ रहता है । 
न वह योगकी सिद्धियाँ या जादू के चमत्थार दिखाता है । उसका 
-कोई घाम या स्थान या पद या पेशा नहीं होता । मेरे धाम, 
परमपद्‌, शाश्वत स्थान या परमसिद्धि प्राप्त होने का तात्पये 
परमात्म भाव की स्थिति के प्राप्त होने का है और पीछा न लौटने 

-का जो कहा है उसका तात्पये उस स्थिति में बने रहने का है, यानी 
आप्त की हुईं उस सर्वात्मसाव की स्थिति से नीचे नहीं गिरने 
का है। यदि “न निवतन्‍न्ते” (पीछा नहीं लौटते ) का यही 
तात्पय होता कि किसी ऐसे स्थान मे जाकर-रुक जाता है या 
“समा जाता है कि वहाँ से निकलकर कहीं आ जा ही नहीं 
सकता तो फिर मुक्ति या स्व॒तन्त्रता कैसी हुई, उल्टा जेलखाना 
हो गया, जहाँ से कोई कैदी वाहर आ ही नहीं सकता। आत्म- 
ज्ञानी महापुरुष को ऐसे बन्री मह में छालने का भगवान्‌ नहीं 
फह सकते थे । 

दूसरा मिनत्न--तो कया आपके मत में मुक्त आत्मा जन्म 
मरण के चक्कर में पड़ा हुआ संसार में झाता-जञाता रहता है ? 


( शरद ) 


में--जब वह पूर्णतया मुक्त यानी स्वतन्त्र हो जाता है तो 
जहाँ चाहे तहाँ आबे जावे या न आवे जाबे उसकी खुशी है। 
उसको रोकनेवाला कौन है | 
दूसरा मित्र--पर गीता में ही तो कई जगह कहा है कि सुमेः 
प्राप्त होकर पुनजन्स में नहीं आता | 
में--“इसका यही तात्पये है कि कर्मा के आधीन होकर कर्मों. 
से वँधा हुआ परतंत्रता से जन्म-मरण के-चक्कर में नहीं पड़ता; 
परन्तु अपली स्वतंत्र इच्छा से वह जो चाहे सो कर' सकता हे 
ओर जैेला रुप घारण करना चाहे वैसा करता है । न तो उसको 
कुछ करने फी परवशतो है, न, नहीं करने की | एक सम्राट अपने 
साम्राज्य में जहाँ चाहे वहाँ जञा-सकता है ओर जो चाहे वह कर 
सकता है। उसको न तो कोई कहीं जाने को या कुछ करने को” 
विवश कर सकता है और न कोई रोक सकता है क्योंकि वह 
पूण स्वतन्त्र होता है। राजा जेलखाने के सुप्रबन्ध के लिए वहाँ 
भी जाता है परन्तु दोषी को कैदियों की तरह अपने अपराधों के- 
फल भोगने के लिये नहीं जाता और न वह अपने लिये कैद होने 
का अलुभव ही करता है | उसी तरह जीवन-मुक्त मद्दापुरुष शरीर 
छोड़ने के बाद जब इच्छा करता है तब किसी रूप में या किसी 
शरीर में प्रकट होकर संसार की सुव्यवस्था के काये करता है. '. 
ओर वेसा करने में उसको कोई बन्धन या कष्ट प्रतीत नहीं 
दोता । स्यर्य भगवान्‌ कृष्ण भी लोगों की सुव्यवस्था के लिए 
अनेक वार जन्म लेकर शरीर धारण करने और संसार के व्य- 


( #०७ ): 

वहार स्वतंत्रता पूर्वक स्वामी भाव से करने का गीता से कहते हैं 
ओऔर जब कि जीवन मुक्त महापुरुष भगवान्‌ के भाव को प्राप्त 
हो जाता है या भगवान्‌ रूप बन जाता है तो वह भी उल्ी तरह _ 
कर सकता है उसको कोई बाघा नहीं रह सकती । 

तीसरा मिन्न--पर जब जन्मता, मरता ओर शरीर धारण 
करवा है तो जन्म, मरण, शरीर सम्बधी रोगादिक और बुढ़ापे 
- घदि के कष्ट तो होते ही होगे। 

मैं--मुक्तात्माओं का जन्मना सरना और शरीर धारण करके: 
संसार फ्े उयवहार करना साधारण लोगों की तरह कर्मों के फत्न 
भोगने के लिए या कर्मा' के वन्धनों में वँँधे हुए परवशता से 
नहीं होते क्‍योंकि उनके अपने कोई कम जन्म देने के लिये शेष: 
रहते ही नहीं और न उनको शरीरों और न उनके द्वारा किये 
जानेबाले कर्मो' में भासक्ति या अहंकार रहता है। इसलिए . 
उनका सरना जन्‍्मना या शरीरों के व्यवहार करना हस लोगों- 
की तरह बन्धन रूप, कष्ट दायक अथवा बोमक रूप प्रत्तीत नहीं: 
होते किन्तु उन्हें अपना विनोद प्रतीत होता है। वे शरीरों और 
जगत को अपने अंदर अनुभव करते हैं। अपने को शरीरों और 
जगत के अदर रुका हुआ अनुभव नहीं करते । जिस तरह नाटक 
के खेल में स्वांग करनेवाले खिलाड़ी लोग नाना प्रकार के- 
स्वांय अपनी खुशी से करते हैं | स्वांग घारण करने या बदलने 
या उतारने या स्वाग के व्यवहार करने मे उन्तको कोई कष्ट या 
बन्धन प्रतीत नहीं होता किन्तु विनोद या असन्नता होती है उसीः 


६ २०८ ) 


तरह मुक्त आत्मा अपने संसार रूपी खेल में अपनी खशी'से 
अनेक रूप धारण करके विनोद करते हैं। गोता में भगवान्‌ ने 
कहा है कि -- 

जन्म कम च मे दिव्यमदं यो वेत्ति तत्त्वत: | 

त्यक्त्वा देहूं पुनजन्म नेति सामेति सोइजल ॥ ४-६ ॥ 

बीतरागभयक्रोघा सन्‍्मया मामुगाशिता: । 

बहबो ज्ञानतपसा पूत। मद्भावमागता : ॥ ४-१० ॥ 


अरथै--मेरे दिव्य जन्म ओर कम के रहस्य को जो इस प्रकार 
तत्व से जानता है, वह शरीर छोड़ने के बाद फिर जन्म नहीं 
लेता, किंतु मुममें मिल ज्ञाता है ( ४-६ )। बहुत से लोग मेरे 
( सर्वात्मा >> परमात्मा के ) साथ तन्‍्मय होकर शर्थात्‌ मनको 
सबके अपने आप > आत्मा में जोड़कर, मेरे आश्रय से अर्थात्‌ 
आत्मविश्वास से राग, भ्रय ओर क्रोध से रहित होकर एवं ' 
आत्मज्ञान रूपी तप से पवित्र होकर सेरे भाव में आ मिले 
हैं ( ४-१० )। हे 
मया ततमिदं सर्वे जगदव्यक्त मूर्तिना । 
-मत्प्थानि सब भूतानि न चार तेष्बबस्थित: ॥ ९-४ || 
न च मत्थ्यानि भूतानि पश्य में योगमैश्वरम्‌ । 
भत भ्न्न च भतस्थों ममात्मा भरत भावना: ॥ ६-५ || 
अरथै--मेरे अव्यक्त अर्थात्‌ इन्द्रियों के अगोचर ( अध्यात्म ) 
-भाव से यह सम्पण्य जगत व्याप्त हो रहा है; सब भत मुझ में 


जज 


( २०६ ) 


स्थित यानी ठहरे हुए हैं, ( परन्तु ) में उनमें अवस्थित नहीं हूँ 
अर्थात्‌ उनमें रुका हुआ, उनमें परिमित अथवा उनके आश्रित, 
नहीं हूँ। और (ये) भूत भी ( वस्तुतः ) सुममें स्थित नहीं हैं 
मेरा इेश्वरीय ( अ्रत्नक्िक ) योंग अथात्‌ अद्भत साया शक्ति 
का कोशल देख (कि) मेरा आत्मा ( सबका अपना आप ) 
भतों को उत्पन्न और घारण करता हुआ भी भर्तों में स्थित नहीं 
है, अर्थात उत्तमें रुका हुआ अथवा उस पर लिभर नहीं 


है ( ६-४-५ ) 


सर्वात्मा परमात्मा ही तो अपती इच्छा से स्वयं जगत के 
अनेक रूप घारण करता हुआ शरीर दृष्टि से जन्मता मरता और 
सब कर करता है पर उसे कोई दुःख या बन्धन आदि नहीं 
होते क्योंकि सुख-दुःख, बंधन-मोक्ष, जन्म-मरण आदि सारे 
इन्द्र उसी के भीतर होते हैं। तबकी एकता होने से किसी एक 
भाव का स्व॒तन्त्र अस्तित्व नहीं रहता किन्तु एक दूसरे से मित्ल- 
कर शांत हो जाते हैं। जब सुक्तात्मा की स्वात्म-परमात्म भाव 
में स्थिति हो जाती है तब उसको भी कोई दुःख या दधन सासा- 
रिक व्यवहारों में नहीं होता | उप्तके अंतःकरण की स्थिति समष्टि 
भाव में रहती है और व्यष्टि भाव से संसार के व्यवहार होते 
है | अपनी जीवनमुक्त अवस्था के सतचित्‌-आएनंद स्वरूप का 
अनुभव भी तो सांसारिक व्यवहार करने में ही होता है और 


व्यवहार करते हुए भी पूर्ण शांति बनी रहती है | 
१४ 


( २१० ) 


तीसरा मित्र-गीता के अनुसार मुक्ति की जो व्याख्या 
आपने की है वह बड़ी ही विचार-क्रांति उत्पन्न करनेवाली और 
ह्वदयग्राही है । मुक्ति के इस स्वरूप को मानने में किसी भी विचार 
शील व्यक्ति को आपत्ति नहीं हो सकती और बड़े से बड़ा 
तारिक सुक्ति की इस धारणा में कोई दोष नहीं निकाल सकता।. 
वास्तव में सच्ची मुक्ति तो वही हो सकती है जिसका अनुभव 
जीवन-काल में ही हो जाय और मनुष्य जीते जी ही सब प्रकार 
की सुख-शांति का अनुभव करने लगे । साम्प्रदायिक लोगों के 
माने हुए नाना प्रकार के मुक्ति के भेद रचतंत्र विचार की कसौटी 
पर टिक ही नहीं सकते | इस विषय का समाधान आपने बहुत 
ही सतोषपृण रीति से कर विया और धामिक क्रांति का स्वरूप 
ठीक जेँच गया। अब आप बाकी की तीन प्रकार की क्रांतियों 
के विषय से गीता के सतव्य कहिये। 

में-आज समय थोड़ा है | कल पर रखिये । 

तीसरा सिन्र-- बहुत अच्छा । 


- सामाजिक ओर आशिक क्रांति 


पाँचवें दिन फिर उसी समय सब एकत्र हुए और चर्चा 
चलने लगी । हर 


पहिला मित्र--अब गीता की सामाजिक और आशिक 
व्यवस्था का वर्णन कीजिए | 


में-किसी भी सभ्यसमाज की सुव्यवस्था के लिए साधारण 
रूप से चार प्रकार की प्रधान आवश्यकताएँ रहती हैं (१) 
शिक्षा, (२) रक्षा, (३) जीवन की आवश्यक सामग्रियों की 
प्राप्ति और ( ४ ) उन सामग्रियों को उत्पन्न करने और समाज 
की अन्य आवश्यकताओं की पूति के लिए, शारीरिक श्रम। इन 
चार प्रकार की आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए हमारे पूवेजों ने 
मनुष्यों के स्वाभाविक गुणों की योग्यता के आधार पर, भुख्यतया 
चार प्रकार के कंतेव्य कम, यानी पेशे अथवा व्यवसाय नियत 
किए थे, जो चतुबंण व्यवस्था कही जाती है। यह व्यवस्था मनुष्य 
शरीर के अंगों के आदर्श पर बनाई गई थी । सत्व-गुण की प्रधा- 
नतावाले मनुष्यों मे शुद्धि का विकास विशेष रूप से होता है, इस- 
लिए उनके लिए समाज को शिक्षा देने का काम नियत किया गया। 
रजोगुण की प्रधानता, सत्वगुण की समता और तसोगुण की 
न्यूनतावाल्े मनुष्यों में बल और बुद्धि की विशेषता होने के कारण 


( २१२ ) 


उनके लिए समाज की रक्षा का कास नियत किया गया ।.रजोगण 
को ग्रधानता, तमोगुण की समानता और सत्वगुण की न्यूनतावाले 
मनुष्यों में क्रियाशीलता की ग्रधानता रहती है, इसलिए उनके 
लिए पदार्था' की पूर्ति करने का ठयवसाय नियत किया गया | 
ओर तमोगुण की प्रधानतावाले मनुष्यों में बुद्धि का विकासे कम 
होता है, स्थूल शरीर से परिश्रम करने की विशेष योग्यता होती 
है; इसलिए उनके लिए शारीरिक श्रम के पेशे नियत किये 
गये । 

न तद्रित प्रुथिव्यां वा दिवि देवेषु वा पुनः । 

सत्त्व॑ प्रक्ृतिजैमुक्त यदेभि:स्थात्त्रिमिगुण: ॥ १८-००॥ 

आाह्यण क्षत्रियविशां शुद्राणां च परन्तप | 

कर्माणि प्रविभक्तानि स्वभावप्रभवैगरण: ॥ १८४१. 

शम्ोद्मस्तर: शोचं क्षांतिराज॑बमेव च 

ज्ञान विज्ञानमास्तिक्य॑ त्रद्य क् स्वभावजम्‌ ॥ १८-४२ ॥| 

शौय तेजों ध्रृतिदाच्यं युद्धेचाप्यपपलायनम्‌-। - 

दानसीश्वरभावश्च ज्ञात्रं कम स्वभावजम्‌ ॥ १८-४३ ॥ 

क्षि गौर द्यवा शिज्यं बैश्यक् स्वभावजम | - 

परिचर्यात्मकं कम शद्गस्यापि स्वभावजम ॥ १८-४४ ॥ 

- स्वे स्प्रे कमेण्यसिरत: संसिद्धि लभते नर: । 

स्वकर्सं निरत: सिद्धि यथा विन्दति तच्छुसु | १८-४४ !। 

यतः प्रवृत्तिभूतानां येन सवभिदं ततम्‌। 

स्वक्रमणा तमभ्यच्य सिद्धि! विन्‍्दृति सानवः ॥ १८-४६ ॥ 


( २५३ ) 


अथे--प्रृथ्बी पर, आकाश में अथवा देवों में भी ऐसा कोई 
सत्व अर्थात्‌ पदाथ नहीं है, जो कि प्रकृति के इन तीन गर्णो 
से रहित हो । तापपये यह है कि विश्व में स्थूल और सूक्ष्म जितने 
भी पदाथ हैं, वे सब त्रिगुणात्मक हैं, अर्थात्‌ सारा विश्व तिगु- 
शात्मक प्रकृति का बनाव है--तीन गुणों से रहित कुछ भी नहीं है 
( १८-४० ) | हे परन्तप ! ब्राह्मणों, क्षत्रियों, वेश्यों और शुद्रों के 
कम उनके स्वाभाविक गुणों के अनुसार बँटे हुए हैं | तात्पयें यह 
है कि समाज की सुव्यवस्था के लिए तीनों गुणों की कमी-बेशी के 
भेद के कारण मनुष्यों के जो अलग-अलग स्वभाव होते हैं, 
उनके अनुसार उनके चार विभाग किये गए हैं, जिनकी आ्राह्मण 
क्षत्रिय, वैश्य और शद्र संज्ञा रखी गई है, और उनके अलग-अलम 
गुणों के अनुसार, उनके लिए अलग-अलग कतव्य-कम यानी 
पेशे अथवा व्यवसाय नियत किये गए हैं (१८-४१) । शम अर्थात्‌ 
मन का संयम; दम अर्थात इन्द्रियों का निग्नह; तप अर्थात्‌ सत्र - 
ह॒वें अध्याय मे वर्णित शरीर, वाणी और मन का सात्विक तप 
यानी शिष्टाचार; शोच अर्थात्‌ भीतरी श्रोर बाहरी पवितन्नता; 
क्षाति अर्थात्‌ च्रमाशीलवा; आजब अर्थात्‌ सरलता; ज्ञान भर्थात्‌ 
अध्यात्मज्ञान; विज्ञान अर्थात्‌ सांसारिक पदार्थों का तात्विक 
विज्ञान; और आस्तिकता अर्थात्‌ आत्मा अथवा परमात्मा में 
विश्वास--ये ब्राह्मण के स्वाभाविक कम है । तात्पय यह है कि 
जिन मनुष्यों के शरीर में सत्वगुण की प्रधानता, रजोगुण की 
समानता और तमोगुण की न्यूनता होती है, उनकी स्वभाव से ही 


( २१४ ) 


सांसारिक पदार्थो' एवं विषयों में आसक्ति कम होती है, और वे 
श्रेष्टाचारी, पवित्र, क्षमाशील, सरल स्वभाववाले एवं आत्म- 
विश्वासी होते हैं, और आत्मा-परमात्मा की एकता के ज्ञान 
ओर सांधारिक पदार्थो' के विज्ञान में वे कुशल होते हैं । इस- 
लिए उनमें शिक्षा सम्बन्धी कामों की विशेष योग्यता होती है; 
अतः सदाचार युक्त, ज्ञान ( श्रध्यात्म-विद्या ) और विज्ञान 
६ भौतिक पदार्थ विद्या ) की शिक्षा, प्रचार एवं नाना प्रकार के 
आविष्कार करने के द्वारा तथा उक्त ज्ञान-विज्ञान की उन्नति 
करने द्वारा, लोक सेवा करनेवाले ब्राह्मण वर्ण का कर्म उनके 
लिए नियत किया गया है ( १५-४२ )। शूरवीरता, तेजस्विता, 
चैये, कायकुशलता अथवा नीतिनिपुणता, युद्ध में पीछे न ह॒टचा, 
दान देने की प्रवृत्ति और इश्वर-भाव, अथात्‌ सब के आत्मा- 
इंश्वर की तरह सव की एकता के प्रेम और साम्य-भाव से न्याय 
पूवक प्रजा का रक्षण और शासन करना--छत्रिय का स्वाभाविक 
कम है। तात्पय यह है कि ज्ञिन मनुष्यों के शरीर में रजोगुण 
की प्रधानता,सत्व गुण की संमानता और तमोगुण की न्‍्यूनता होती 
है, उनमें स्वभाव ही से शक्ति, साहस, निर्भीकता आदि ग़ुर्णों की 
विशेषता होने- के कारण वे शूरवीर; तेजस्वी, घेयवान्‌, नीतिनिएण; 
कार्यक्शल, युद्ध से न घबड़ानेवाले, त्याग करने में उदार, और 
सच की एकताके साम्य भाव से प्रेम और न्याय-पू्वक अ्जा को 
रक्ण ओर उस पर शासन करके समाज की खझुव्यवस्था 
. रखने योग्य होते हैं; इसलिए जनता की रक्षा एवं उसे पर शासन 


( २१४५ ) 


कर के समाज को सुव्यवस्थित रखने की ज्ञोक सेवा करनेवाले 
जत्रिय वर्ण का कम उनके लिए नियत किया गया है (१८-४२) | 
खेती, गोपालन ओर व्यापार, वैश्य के स्वाभाविक कम हैं; और 
शारीरिक श्रम्॒ करना शुद्र का स्वाभाविक कम है। तात्पये यह 
कि जिन मनुष्यों के शरीर मे रजोगुण की प्रधानता, तमोगुण 
की समानता एवं सत्वगुण की न्यूनता होती है, उनमे खेती 
करने, पशुओं का पाह्नन करने, तथा छद्योग धन्धों और 
वाणिज्य व्यापार आदि द्वारा, जन-समाज के जीदन निर्वाह के 
लिए आवश्यक पदार्थ उत्पन्न करके उत्तका व्यसाय करने की 
स्वाभाविक योग्यता द्ोती है; इसलिए लोगों के जीवन के उपयोगी 
पदार्था' की पूर्ति करने की लोक सेवा करनेवाले वैश्य वर्ण का 
कम उनके लिए नियत किया गया है। और जिन मनुष्यों के 
शरीर में तमोगुण की प्रधानता, रजोगरुण की समानता और 
सत्वगुण की न्यूनता होती है, उनमें शारीरिक श्रम द्वारा सेवा 
करने की स्वाभाविक योग्यता होती है; इसलिए कारीगरी, मजदूरी 
आदि शारीरिक श्रम की लोक सेवा करनेवाले शुद्र ब्ण का कम 
उनके लिए नियत किया गया है ( १८ ४४ )। अपने-अपने कर्मा' 
में अच्छी तरह लगा हुआ सलुष्य सब प्रक्तार की सिद्धि प्राप्त 
करता है; अपने कर्मों' में लगे रहने से जिस तरह सिद्धि प्राप् 
होती है सो सुन । जिससे संसार की प्रदृत्ति हो रद्दी है, और 
जिससे यह सम्पूर्ण विश्व व्याप्त हो रहा है, उस ( सत्र के 
आत्मा -परमात्मा ) का अपने कर्मा द्वारा पूजन करने से 


( २१६ ) 


मनुष्य सिद्धि को श्राप्त होता है, अर्थात्‌ आधिभौतिक, आधि- 
वैविक और आध्यात्मिक तीनों प्रकार की उन्नति करता हुआ 
स्वयं परनमात्म स्वरूप हो जाता है । तात्पर्य यह कि सबका 
आत्मा >परमात्मा अपनी त्रिगुणात्मक प्रकृति अथवा इच्छा 
शक्ति से भ्रवृत्ति-रूप होकर जगत्‌ का- सब खेल करता है, अतः 
यह जगत प्रवृत्ति अथवा कमरे रूप है; और सब भूत-प्राणी सब - 
के आत्मा- परमात्मा से अभिन्न होते हैं, इस कारण अपनी- 
अपनी योग्यता के कर्म करना सब के लिए आवश्यक ही नहीं 
किन्तु अनिवाय है। सब्र के अपने-अपने कमे करने से ही 
जगत्‌ रूपी खेल का सम्पादन ठीक-ठीक हो सकता है । इस . 
लिए प्रत्येक व्यष्टि-भावापन्न शरीरधारी को अपने समष्टिभाव 
के इस खेल की सुव्यवस्था के लिए अपनी-अपनी योग्यता' के 
कतव्य कम करने द्वारा अपने समष्टि भाव से सहयोग करने 
रूप उसका पूजन अवश्य करना चाहिये । अपने-अपने -कतव्य 
कम करके आपस में एक दूसरे की आवश्यकताएँ पूरी करेने की 
लोक-सेवा-रूप यज्ञ करने से ही सप के समष्टि भाव-परमात्मा , 
का पूजन होता है, और इसी पूजन से व्यष्टि भावापन्न जीवात्मा 
अपनी सर्वाज्नीण उन्नति करता हुआ, सब प्रकार के भेद मिटा- 
कर, अपने समष्टि ( परमात्मा ) भाव का अलुभंव करने रूप - 
परम सिद्धि को भाप्त हो जाता है ( १ ८-४४-४६ ) हे 
यह व्यवस्था इतनी स्वाभाविक, वैज्ञानिक और-सुन्दर थी 
कि आय: सभी सभ्य समाजों में रूपान्तर से यह प्रचलित है । 


| (-२९७ ) 
विशेष करके इस देश के लोगों की परिस्थिति के तो पूर्णतया 
उपयुक्त थी और -इस व्यवस्था के अनुसार यथावत्‌ पेशे या 
व्यवसाय करने से प्रत्येक व्यक्ति ओर सारे समाज की सब 
प्रकार की सुब्यवस्था ही नहीं चनी रहती थी किन्तु उत्तरोत्तर 


- उन्नति होती थी | इसीलिए भगवान्‌ ने इसकी बहुत प्रशंसा की - 


है । यद्यपि गीता में मोटे रूप से समाज के - चार सुरूष काय- 
विभागों की व्यवस्था कही है, परन्तु इन चारों में से प्रत्येक 
विभाग के बहुत से उपविभाग यानी काम करने के पेशों का 
इनमे समावेश है; जिनसे जनता की नाना अख्ार की आव- 
श्यकताएँ पूरी होती हैं | जिस तरह शिक्षक वर्ग में भिन्न-भिन्न 
प्रकार की शाखाएँ होती हैं; रक्षेक वर्ग में राज्य के अनेक प्लुल्की 
और फोजी विभाग होते हैं, व्यापारी वर्ग में अलग-अलग: 
पदार्थों के अलग-अलग व्यवसाय होते हैं. और श्रमी वर्ग में 
जुदी-जुदी प्रकार की कारीगरी, हस्तकौशल और मजदूरी के 
पेशे होते हैं । फिर इनमें भी व्यक्तियों की अपनी-अपनी योग्यता 
के अनुसार छोटे-मोटे अगरश्ित भेद होते हैं । 
पहला मित्र--चहुत से लोग कहते हैं. कि वर्णु-व्यवस्था 

जन्म के आधार पर है-और कई कहते हैं कि कर्म के आधार 
पर है। इनमें से कौन-सी चात ठीक है ? 

| मैं--वर्णव्यवस्था न कोरे जन्म के आधार पर है न छोर 
कर्म के आधार पर | यदि ऐसा होता तो न तो बह स्वाभायिद्ध 
होती न वैज्ञानिक । ब्राह्मण का पेशा करनेबाले कुल में ऋम्छे 


( शृश्एम ) 


हुए व्यक्ति में यदि ज्राह्मणोचित गुण न हों तो वह शिक्षक वर्ग 
का काम केसे कर सकेगा | ऐसे ही ज्ञत्रिय का पेशा करनेवाले 
कुल में जन्मे हुए व्यक्ति में यदि क्षत्रियोचित गुश न हों तो वह 
रक्षा का कास नहीं कर सकेगा वैश्य और शुद्र के पेशे करने 
वालों के घर में जन्मे हुए व्यक्तियों में उनके योग्य गुण न हों वो 
वे उन वर्गो' के कार्मों को कदापि नहीं कर सकते | इसी तरह 
गुणों की योग्यता के बिना यदि कोई व्यक्ति अपनी खुशी से कोई 
पेशा करने लगे तो ठीक नहीं कर संकेगा और समाज की सुव्य- 
वस्था नहीं रह सकेगी। भगवान्‌ इस तरह की अस्वाभाविक और 
अव्यवहारिक व्यवस्था का विधान गीता सें कैसे कर सकते थे। 
वहाँ तो गुणों के अनुसार ही कार्य-विभाग किया गया हैं हि 5 
यह बात अवश्य है कि पिता-भाता के गुण बालक में श्ाने की । 
विशेष संभावना रहती है | क्‍ 
पहला मितन्र--बालक के जन्मते ही उसके गुणों की परीक्षा 
नहीं हो सकती । फिर उसके वर्ण का निर्णय कैसे हो ? 
मैं--वर्ण व्यवस्था तो कार्य-विभाग है, ओर जो पेशा या 
व्यवसाय मनुष्य करता है उसी के अनुसार उसका वर्ण होता है। 
जब कि बालक में काम करते की योग्यता ही “नहीं दोती तो उसके 
वर्ण का प्रश्न ही नहीं उठता | जब वह जवान होकर काम करने 
लायक हो, तब उसके गुणों की परीक्षा होकर जिस पेशेया 
व्यवसाय के काम की उम्तकी योग्यता हो वही उसका वर्ण 


होंगा। 


( २१६ ) 


दूसरा मित्र--परीक्षा करे कौन ? 

मैं-या तो राज या समाज | जिस तरह इस समय डाक्टरी 
इंजीनियरी, वकालत, विज्ञान, व्यापार आदि नाना प्रकार की 
- शिक्षा की परीक्षाएँ होकर प्रमाणपत्र दिये जाते हैं उसी तरह काम 
करने की योग्यता की परीक्षाएँ होकर प्रमाण-पत्र दिये जा 
सकते हैं। 

पहिला मिन्न--जब तक उसकी परीक्षा होकर वर्ण नियत त 
हो तब तक वह बालक किस वर्ण का होगा ? 

, मैं-अपने बाप के वर्ण का । क्योंकि बालक-अवस्था में 
उसका स्वतंत्र अस्तित्व दी नही होता और माता-पिता के गुर 
बालक में विशेष रूप से आने की संभावना भी रहती है, यह में 
पहले कह आया हूँ। 

दूसरा सिनत्र--जब स्वाभाविक गणों के अनुसार काय-विभाग 
है तो स्वाभाविक गुण तो जन्म के साथ ही होते हैं। फिर जन्म 
“ के आधार पर ही वर्ण क्यों नहीं माने जावे ? 

सै--बालक में माता-पिता के सारे गण आ जाबे यह आच- 
श्यक नहीं है । बहुत से बालक माता-पिता के विपरीत गुर्णोवाले 
भी देखे जाते हैं | इसके अतिरिक्त शरीर के ज़न्म के साथ जो 
गुण होते हैं, बड़े होने पर वे ही ज्यों के त्यों बने रहें, यह भरी 
निश्चित नहीं | इसलिए जिस समय जिस शरीर में जो गुण हों 
वे ही उसके स्वाभाविक गुण होते हैं । 


( २०० ) 
तीसरा मित्र-आप वर्ण ही वर्ण का बार-बार जिक्र करते 
है, जाति के विषय में तो आपने कुछ कहा ही नहीं । 


में--गीता में भगवान्‌ के उपदेशों में जाति शब्द कहीं आया 
दी नहीं । पहले अध्याय में अजुन ने एकब्रार जाति धर्म का नाम 
लिया है, जिसको भगवान्‌ ने दूसरे अध्याय के दूसरे शलोक 
में, श्रेष्ठ आयों के अयोग्य सोह कहकर काट दिया । गीता में जाति 
पाँति के बंधनों को कोई स्थान नहीं दिया गया है बल्कि उनको 
तोड़ फेंका है । हे 

तीसरा मिन्र -तो फिर हिन्दू-समाजञ में जाति-पाँति के इतने 
भेदृ केसे पैदा हो गए ९ - हि 


मैं-गुों की घठा-बढ़ी के चक्कर में जब किसी समाज में 
सत्वगुण दब #ऋर तमोगुण बहुत बढ़ जाता है तव तामसी बुद्धि 
के लोग उत्नदे मार्ग पर चलने लग जाते हैं। अपनी विपरीत 
समझ से सत-शास्त्रों का विपरीत अथ करके सास्मरदाय्रिकता 
और जाति-पाँति के नाना भेद और रीति-रिवार्जों के अनेक 
प्रकार के वन्धन आप ही अपने लिए उत्पन्न करके धोर कैंष्ट 
पाते हैं. ओर अपना भयानक पतन आप ही करते हैं| महाभारत 
काल में इसी कारण देश की दुर्देशा हुई थी, जिसको सुधारने के 
लिए भगवान्‌ ऋष्ण ने अवतार लेकर क्रांति की और इस समय 
भी जाति-पाँति के अवर्णनीय अत्याचारों के कारण हिन्दू-समाज 
की जो भयानक दुर्दशा होकर देश में घोर श्रशांन्ति फैल रद्द 


( २२१ ) 


है, ज्िसकों गीता का आदशे लेकर सामाजिक क्रांति करने से 
दी मिटाया जा सकता है | दूसरा कोई उपाय नहीं है । 

तीसरा मित्र--मीता की सामाजिक क्रांति का कया स्वरूप है ? 

सें--यही कि सब प्रकार के भेद-साव सिटाकर मनुष्य (-ज्री- 
पुरुष ) मात्र को एक ही आत्मा या परमात्मा के अनेक रूप 
सममते हुए, सबसे प्रेम करना, किसी से हेष न करना, मनुष्य 
के साथ मनुष्योचित व्यवहार करना, किसी का तिरस्कार न 
करना प्रत्येक व्यक्ति के जन्म-सिद्ध अधिकारों का आदर करता 
ओर किसी पर अत्याचार न करना । किसी को नीचा, हीन या 
पतित मानकर पद दक्षित न रखना किन्तु सबके साथ समता का 
भाव रखना और सकीणता के सव बन्धन तोड फेंकना । 

विद्याविनयसम्पन्ने ब्र।ह्मणे गवि हस्तिनि । 
शुनि चैब श्वपाके च परिडता: ससद्शिन: ॥ ५-१८ ॥ 

अथे-- विया ओर विनय ( नम्नता ) संपन्न ब्राह्मण में, यो 
में, हाथी में और कुत्ते तथा चाण्डाल में ( आत्मज्षानी ) विद्वान 
पुरुष समदर्शी होते हैं। तात्पय यह है कि सब के साथ अपनी 
एकता का अनुभव करनेवाले समत्वयोगियों की दंट्रि में विद्वान 
ब्राह्मण, गो, हाथी, कुत्ते, चास्डाल आदि ऊंचे नीचे, मोटे, छोटे 
पविन्न, मलिन आदि सभी प्राणियों के विपय में सब भूतात्सेक्य 
समता ( $88700॥८७५ ) का भाव रहता है, क्योंकि वे जानते 
हैं कि सवका असली तत्व यानी सबका मूल 'आधार--आत्मा 
एक है, चेतनता सबमें एक समान है, और जिन पंच भूर्तों के 


( रण ) | 


सबके शरीर होते हैं वे पंचभूत भी सबमें एक समान हैं; तथा 
शरीर सभी एक समान विकारी, परिवर्तनशील तथा उत्पत्ति 
नाशवान्‌ होते हैं; इसलिए तत्त्वतः उनमें कोई भेद नहीं है | भेद 
केवल तीन गुणों के तारतस्थ अर्थात्‌ कमी-बेशी की विचित्रता 
ओऔर उससे उत्पन्न होनेवाले पारस्परिक संबन्धों में होता है, सो 
वे गुण वैचित्य और आपस के सम्बन्ध सदा एक से नहीं 
रहते, किन्तु निरंतर बदलते रहते हैं। जिस पदाथ में कभी 
सत्वगुण की ग्रधानता होंती हे उसीमें कभी रजोगुण अथवा 
तम्ोगुण की प्रधानता हो जाती है, ओर जिसमें कभी रजोगृण 
अथवा तसोगुण की प्रधानता होती है उसमें कभी सत्वगुण की 
प्रधानता हो जाती है। दुराचरण से विद्या-सम्पन्न ब्राह्मण भी 
पतित हो जाता है; रोगग्सित गो छूने योग्य भी नहीं रहती; 
विपत्तिआने पर महाकाय हाथी, चींटी से भी दीन बन जाता है । 
दूसरी तरफ भैरव का वाहन कुत्ता विशेष अवसरों परपूजनीय 
होता है, तथा पहरेदार कुत्ते बहुत लोकोपकारी होते हैं; ओर भग- 
वद्भक्त एवं आत्मज्ञानी चाण्डाल वंदनीय हो जाते हैं । हिन्दू धंम ़ 
को छोड़कर अन्य किसी धर्म को स्वीकार कर लेने से त्राह्मण का 
त्राह्यणपन और चार्डाल का चाण्डालपन नहीं रहंता किन्तु सब 
एकमेक हो जाते हैं. । सारांश यह कि गुण वैचित््य और आपस 
के सम्बन्ध, जो बाहरी दृश्यमान्न हैं, उनमें स्थायित्व नहीं होता 
किन्तु वे बदलते रहते हैं। इसलिए तत्त्वज्ञानी लोग उन बाहरी 
कल्पित नामों ओर रूपों की भिन्नताओं की अपेक्ता, उनकी अस* 


ह ( २२३ ) 
लियत अर्थात्‌ सबकी एकता, जो सदा एक समान बनी रहती है, 
उसको अधिक महत्व देते हैं, और सबको एक ही आत्मा (अपने 
आप ) के अनेक रूप समभते हुए, किसी के साथ ईर्ा, ह्वेष, 
धणा, तिरस्कार एवं छल आदि के दुव्यवहार नहीं करते और 
न किसी को दबाकर उस पर अध्याचार ही करते हें, किन्तु सबके 
साथ यथायोग्य समता का वर्ताव करते रहते हैं ( ४-(८)। 

समोहं सर्वभूतेपु न मे हे ध्योडरित न प्रिय: है 

ये भजन्ति तु माँ भकत्या मयि ते तेषु चाप्यहम ॥| ६-२६ ॥ 

अपिचेस्सुदुराचारों भजते मामनन्य भाक्‌ 

साधुरेव स मन्तव्य: सम्यगृव्यवसितोहिस; ॥| ६-३० ॥ 

त्षिप्रं भवति धर्मात्मा [शब्वच्छान्ति निगच्छति | 

कोतेय प्रति जानीहि न मे भक्त: प्रशश्यति | ६-३१ ॥ 

, मां हि पार्थ व्यपाश्रित्य येउपि स्थु: पाप योनय: । 

स्त्रियों वैश्यास्तथा शुद्रास्तेडपि यांति पर गतिम्‌॥ ४-३२ ॥ 

कि पुनर्वाक्षणा: पुए्या भक्ता राजर्षयस्तथा-। 

अनित्यमसुखं लोकमिमं प्राप्य भजस्व माम्‌॥ ६-३३ ॥ 

अथ--मैं ( सबका आत्मा ) सब भूतों में समान भाव से 
व्यापक हूँ, न मुझे कोई द्वष्य अर्थात्‌ अग्रिय हैं और न कोई 
प्रिय; परन्तु जो मुझे भक्तिपूवंक भजते हैं वे मुझमें हैं और मे भी 
उनमें हूँ । तात्पये यह कि सबका आत्मा-परमास्मा, मैं, रूप से 
सबसें समान भाव से व्यापक है, झतः सारा जगत्‌ परमात्मा ही 


( शशछ ) 


के अनेऋ रूप हैं उससे भिन्‍न कुछ भी नहीं है । इसलिए उस पर- 
सात्मा को किसी विशेष व्यक्ति अथवा विशेष पदाथ में प्रीति 
नहीं होती-चाहे वह व्यक्ति क्रितना ही बड़ा और उच्च कोठि 
का क्‍यों न हो, और चाहे चह पदार्थ कितना ही बहूमूल्य 
एवं मनोहर क्यों न हो; न उस परमात्मा का किसी 
व्यक्ति अथवा पदाथ से हष होता हे--चाहे वह व्यक्ति कितना 
ही छोटा ओर हीन कोटि का क्‍यों न हो, और चाहे वह 
पदार्थ कितना ही ठुच्छ एवं घुरा क्‍यों न प्रतीत होता हो-- 
चह परमात्मा सबमें एक समान है | प्रीति ( राग ) और 
अप्रीति ( 6८) भन के विकार हैं, ओर जिनके अन्तःकरण 
में भिन्‍नता के भावों की दइढ़ता दोती है, उनमें ये रागद्वेष 
के विकार बने रहते हैं और वे सबके एकत्व-भाव सब के 
आत्मा>-परमसात्मा से विम्रुख रहते है; परन्तु जिनकी बुद्धि 
में यह निश्चय हो जाता है कि यह चराचर जगत्‌ सब के 
आत्मा" परमात्मा का द्वी व्यक्त स्वरूप है, वे सबके साथ एकता- 
का प्रेत करने रूपी परमात्मा की अनन्य-भाव की भक्ति करते 
हैं, और वे चाहे वडे हों या छोटे, ऊँच हो या नीच, त्री 
हो था पुरुष-किसी भी प्रकार के भेद बिना परमात्मा- 
पद को प्राप्त हो जाते हैं, यानी सबकी एकता के परमात्म- 
भाव में उनकी स्थिति हो जाती है (६२६ )। यद्यपि कोई 
दुराचारी भी हो, और उपरोक्त अनन्य भाव से मेरी ( सबके 
आत्मा परमात्मा की ) उपासना करता हो, ( तो ) उसको साधु 


( रह ): 


यानी सदाचारी ही समझना चाहिए; क्योंकि उसको ( सब के 
आत्मा- परमात्मा की एकता एवं सब--व्यापकता का ) सच्चा 
एवं रृढ़ निश्चय होता है, अतः वह तत्काल ही धर्मात्मा होता 
है, ( और वह ) स्थायी शांति को प्राप्त होता है; हे कौस्तेय ! 
यह भच्छी तरह निश्चय रख कि मेरे भक्त का कभी विनाश नहीं 
होता । तात्पय यह्‌ कि यदि कोई व्यक्ति बाहरी दृष्टि से अथवा 
ऊपर से देखने में हिंसा आदि पापाचरण अथवा दूसरे निक्ृष्ट 
माने जानेवाले कम करने के कारण दुराचारी भी प्रतीत होता 
हो, परन्तु उसके अंतःकरण में सब के आत्मा ८ परमात्मा 
की सब व्यापकता यानी सब की एकता का सच्चा एवं ह्ढ़ 
निश्चय हो और वह सब के साथ उपरोक्त प्रेम करने रूपी पर- 
सात्मा को भक्ति अनन्य-भाव से करता हो तो वास्तव में वह 
सजन ही है, क्योंकि कर्मा अथवा आचरण जड़ होने के कारण 
अपना स्वतंत्र श्रस्तित्व नहीं रखते-वे चेतन कर्ता पर निभर 
रहते हैं; इसलिए उन्तमें अपना अच्छापन या घुरापन नहीं होता | 

आचरणों का अच्छापन या घुरापन - कर्ता के अंतःकरण के 
भाव पर निभर करता है। इसलिए उनका यथाथ निर्णय केवल 

ऊपरी दिखाव से नहीं होता, किन्तु कर्ता के भाव से होता है । 

जो सब की एकता के निश्चय से अपने कतंव्य कर्म करता है, 

उसके कम चाहे कितने ही नीच अथवा बुरे प्रतीत हों, वास्तव 
में वे घुरे नहीं होते, प्रस्युत श्रेष्ठ और अच्छे होते हैं; और 

उत्तका करनेवाला वास्तव से धर्मात्मा ही दवोता है, एवं उसके: 

श्र 


( २२६ ) 


अंत:करण में सदा शांति विराजमान रहती है। इस तरह सब 
की एकता के अनन्य-साव से अपने कर्तव्यकुम करने रूपी 
परमात्मा की उपासना करनेवाला कोई दुराचारी नहीं होता, न 
उसकी दुर्गति ही होती है यह निश्चित तथ्य है ( ६,३०-३१ )। 
हे पार्थ! जो पाप-योनि हैं अर्थात्‌ जो पू्चो के पापों के 
कारण तामस स्त्रमाववाली (चोर, ठग, डाकू आदि जरायम 
पेशा ) जातियों में जन्म लेनेवाले लोग हैं-बे,, और ख्रियाँ, 
चैश्य तथा शुद्र, अर्थात्‌ जिनमें रजोगण और तमोगण की. 
प्रधानता होती है वे सी, मेरा आश्रय करके श्रर्थात उपरोक्त 
अनन्य भाव से मेरी उपासना करने से परमगति को पाते हैं 
तो फिर पुण्यवान्‌ यानी सदाचारी ब्राह्मणों एवं भक्त यानीं सबसे 
प्रेम करनेवाले राज ऋषियों (क्षत्रियों) का कहना ही क्या ! 
अर्थात्‌ सत्व-रज की ग्रधानता के कारण जो लोग स्वभाव से 
ही सदाचारी होते हैं, वे उपरोक्त अनन्यभाव से मेरी उपासना 
करे तो उनके पगमपद प्राप्त होने में सदेह ही क्‍या हो सकता 
है ) तू इस अनित्य अर्थात्‌ प्रतिक्षण परिवर्तनशील और श्रसुख 
अर्थात्‌ जन्म, हवत्यु, जरा व्याधि आदि क्लेशों से युक्त, इस लोक 
यानी मनुष्य देह को पाकर ( सत्र के आत्मा - 7रसात्मा स्वरूप ) 
मेरा ( उपरोक्त अनन्य भाव से ) भजन कर ।_ 
तात्यय यह कि २६ वे श्लोक में भगवान्‌ ने कहा .था कि 
मै सच्च का अपना-आप सत्र का आत्मा-परमात्मा सब में 
एक समान हूँ, मुके कोई पिय अथवा अग्रिय नहीं है; इस विषय 


६ *े२७ ) 


का खुलासा श्लोक ३० से ३३ तक में किया गया है। एक एवं 
सम आत्मा अथवा परमात्मा, “मे” रूप से ऊँच-नीच, छोटे- 
बढ़े, अच्छे-बुरे, ख्री-पुरुष, आदि सब में एक समान व्यापक 
है-उसमें किसी प्रकार का भेद-भाव नहीं है । भेद केवल 
भिन्न-भिन्न शरीरों के गुण बैचिछ्य का होता है, और वह गुण 
वैचित्र्य प्रकृति का कार्य है, अतः उसका प्रभाव शरीर, इन्द्रियों 
मन, बुद्धि आदि तक ही रहता ह--आत्मा पर उसका कोई 
अभाव नहीं होता; आत्मा तो सदा सम ही बना रहता है । 
जिनके बुद्धि ऑर सन, शारीरिक भिन्‍तता के भावों से ऊपर 
उठकर, सबके एकत्व-भाव-आत्मा अथवा परमात्मा की उपा- 
सत्ता में लग जाते हैं, उनके गुण वेचित््य से उत्पन्त मद-भाव 
आत्मा के एकत्व-भाव में शांव हो जाते है, और वे आत्म- 
स्वरूप हो जाते हैं | उस आत्म-स्वरूप की प्राप्ति में सब को 
एक समान अधिकार है, क्योंकि झात्मा सब में एक समान 
विद्यमान है, यानी सत्र-कुछ आत्मा ही है--चाहे तमोशुर प्रधान 
चांडाल का शरीर हो या सत्वगुण-अधान त्राह्मण का, चाहे 
रज्ोगुण प्रधान स्री का शरीर हो, या रज-सत्व प्रवान कन्रिय 
फा, या रज-तम प्रधान वैश्य काया तम प्रधान शूद्र का--सतर 
एक ही आत्मा के अनेक रूप होते हे । अतः जो सी कोई 
उपरोक्त अनन्य भाव को आत्सोपासना में लग जाता हैं, वही 
शनें:शने: उन्‍तति करता हुआ परम गति को पहुँच जाता हैं, 
अर्थान्‌ उसके प्रथक व्यक्तित्व का अथवा छारीर वा ठुच्छ 


( शा ) 
अहंकार मिट जाता है और वह सब के आत्मी > परमात्मा के 
एकत्व-साव. में स्थित हो जाता हे। उपरोक्त इश्वर-भक्ति अथवा 
आत्प्ोपासना के अभ्यास की योग्यता इस मनुष्यन्देह में ही है, 
क्योंकि-इसमें बुद्धि का विशेष विकास होने के कारण आत्मा 
अश्ववा-परमात्मो के यथाथ स्वरूप के विज्ञान सहित ज्ञान के 
सममलने की योग्यता ( इसी मनुष्य शरीर ) में ही होती है; बरन्तु 
प्रथम तो मनुष्य शरीर प्राप्त होना बहुत दुलभ है--अनेक 
योतनियों से चक्कर काटने के वाद यह- (मनुष्य शरीर) कठिनता से 
प्राप्त होता है; और प्राप्त होने पर भी यह अनित्य और असुख 
ही है, क्‍योंकि संसतार के अंतर्गत होने से इसकी दशा भी क्षण- 
क्षण में वदलती रहती है; और यह उत्पत्ति नाशवान भी है; 
ओर अज्ञान दशा में नाना प्रकार के कर्मों के परिणाम-स्वरूप 
बहुत से कंमकट और विक्षेप इसमे लगे ह्वुए रहते हैं, जिनसे . 
आत्म-ज्ञान की तरफ पवृत्ति होने में बहुत रुकावर्ट होती हैं । 
इसलिए भगवान कहते हैं कि इस दुलेभ, अनित्य और असुख 
मनुष्य शरीर को पाकर सब के एकत्व-भाव--सब्र के आत्मा< 
परमात्मा की उपरोक्त भक्ति में लगकर, नाना प्रकार के दुखों 
एवं वन्‍्धनों से छुटकारा पाने का साधन तुरन्त ही कर लेना 
चाहिए, इस कास में विलम्ब नही करना चाहिए, क्‍योंकि शरीर ' 
का एक ज्ण का भरोसा नहीं है--न मालूम यद्द कचर छूट जावे, 
ओर इसके छूट जाने के वाद फिर मनुष्य शरीर कब्र ग्राप्त हो, 
इसका भी कोई ठिकाना नहीं है । यह शरीर सब का एक समान 
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अनित्य और असुख है, इसमे भी नीच-ऊँच, ख्री-पुरुष का कोई 
भेद नहीं है, इसलिए अपने उपरोक्त कल्याण का साधन 
करने में किसी को भी विज्लम्ब नहीं करना चाहिए (६,३२१-३३)। 

तीसर। मिन्र -इन खछोकों में ख्री, वैश्य ओर शूद्रों से त्राह्मण 
क्षत्रियों की विशेषता कही गई है, इससे जाति-भेद पिद्ध 
होता है । 

“में -इन श्लोकों मे जातिवाचक कोई शब्द नहीं हैं । ब्राह्मण 
क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र केबल कारय विभाग के वण हैं। जाति नहीं। 
आह्यण ओर क्षत्रिय मे वेश्य, शूद्र ओर स्त्रियों की अपेक्षा सत्व- 
गुण की विशेषता होने के कारण ही इनको उनसे विशेषता दी 
गई है । जिस पर भी ब्राहक्षण के साथ “पुण्या” यानी “पुण्य 
बान सदाचारी” और क्षत्रिय के लिए “भक्ता राजऋपया” यानी 
“सदसे प्रेम करनेवाले” विशेषण लगा दिए हैं | 

पहला मिनत्न--इश्त चतुबंण व्यवस्था में स्तलियों के लिए तो 
कोई स्थान ही नहीं है । ” 

में--ज्रो, समाज का आधा-बार्याँ अंग होता है, इसलिए पुरुष 
से उसको अलग नहीं रखा गया, मनुष्य शब्द में स्वरी सी सम्मि- 
लित है । उत्तका भी तो मनुष्य शरीर ही हैं । 

पहला मिनत्र--तो स्त्री का कोन-पता वर्ण है ? 

मैं-जो उसके दादिने आधे अद्ज का वर्ण हो, वही बाएँ 
आधे अद्ञ का है क्योंकि दाहिना अद्ग प्रधान है । कुमारी अवस्था 


( २३० ) 

में पिता का और विवाहित अवस्था में पति का वर्ण ही उसका 
वणु है। ह | | 

दूसरा मित्र-गीता में सेमता पर इतना जोर दिया गया है 
तो सबका आपस में एक समान व्यवहार कैसे हो सकता है? , 

मैं--यदि एक समान व्यवहार का गीता में विधान होता तो 
अलग-अलग वर्ण के अत्ग-झअला कर्मो' की व्यवस्था क्‍यों की 
जाती । गीता में समता का तात्पर्य समानता का नहीं है यह में 
पहिले ही कह चुका हूँ । वहाँ सप्ानता का 'तात्पय एकरूछ्ठता 
से है। सबको अपना ही रूप सममते हुए यथा-योग्य व्यवहार 
करने का विधान है | जो अपने गुणों के कारण जिस योग्य हो 
उसके साथ उसी तरह का बर्ताव करना ही समता का व्यवहार 
है। गुणों की योग्यता के प्रतिकूल व्यवहार तो विषमता का व्यव- 
हार होता है । जिस तरह एक ही शरीर के अनेक अन्ञ होते हैं 
वे अपने-अपने गुणों की योग्यता के अनुसार आचरण करते है 
ओर परस्पर में यथा-योग्य व्यवहार करते हुए भी सबको आपस 
की एकता का अनुभव रहता है; एक दूसरे के सहायक और एक 
दूघरे से समान भाव से मिले रहते हैं, एक दूसरे के दुःख सुख का 
अछ्ठुभव करते हैं--उली तरह आपस में समता का व्यवहार 
करने को भगवान्‌ कहते हैं । 


पहला मिप्र-मीता के समत्व-योग के अनुसार घन-सम्पत्ति 
की व्यवध्था किस प्रकार की होगी। 


( २३१ ) 


में--धन-पम्पत्ति की व्यवस्था पर विचार करने के पहले 
यह समझ लेना आवश्यक हे कि धन-सम्पत्ति क्‍या 
वस्तु है । 


तीसरा पमित्र-इसमें समझने “की कोन-ली वात है। रुपया 
पैसा-ही तो धन सम्पत्ति है। जिसके पास बहुत रुपये होते हैं 
वही धनवान होंता है । 


में--रुपया-पैसा वास्तव में घन-सम्पत्ति नहीं हो । रुपया 
पैसा यानी सिक्‍क्रा तो धन-सम्पत्ति की अबदला-बइली का 
माध्यम ( (९०४पा० ) है अथवा घन सम्पत्ति के माप का 
साधन है, जोकि देश की राज सत्ता द्वारा नियत किया जाता है । 
पुराने समय मे लोगों का जीवन सादा था, आवश्यकताएँ बहुत 
कम थीं, तब पदार्थों का ही आपस में अदत्ता-बदला द्ोता था। 
परन्तु ज्यों-ज्यों लोगों का जीवन स्तर बढ़ता गया, पदार्थों की 
झदला-बदली असंभव हो गई, तब सुभीते के लिए सिक्‍के का 
उपयोग होने लगा । आजकल प्रायः ससार के सारे देशों में कागज 
के नोट ही रुपये पेसे या सिक्के के रूप मे चलते हैं । यदि यही 
घन होता तो कोई देश गरीप रहता ही नहीं, क्योंकि सभी देशों 
की सरकारें चाहे जितने काग़ज़ के नोट छाप देती, जैसे कि 
लड़ाई के समय यहाँ की सरकार ते अरबों रुपयों के नोट छाप 
कर उनसे लड़ाई का उपयोगी सामान खरीदा, परन्तु उन रुपयों 
से देश का धन नहीं बढा । 


( शरे३२ ) 


दूधरा प्रित्र-क्‍यों नहीं बढ़ा । लड़ाई के जमाने में लोगों ने 
इतना घन कमाया कि हजारों करोड़पति हो गये और लखपतियों 
की तो कोई गिनती ही नहीं रही । | ह 
में--देश की ४०-४० करोड़ जनसंख्या में यदि कई हजार या 
कई लाल आदमियों ने सिक्के ब्यादा एकत्र कर लिए तो उससे 
देश मे धन नहीं बढ़ गया ? यदि धन बढ़ता तो देश में मेहगाई 
ओर, मुद्राप्रसार ( 77/८2४०४ ) की इतनी त्राहि त्राहि नहीं 
मचती और जनता को इतना घोर कष्ट नहीं होता। 
पहला मिंत्र--तो आप बताइए कि धन-सम्पति क्या है ! 
में--ज्ञोगों के जीवन के लिए आवश्यक और उपयोगी 
पदार्थ, और उन पदार्थों को उत्पन्न और उपलब्ध करने का ' 
परुषाथ यानी उद्योग ही सच्ची धन-सम्पत्ति है। इसीलिए इसकी 
“अर्थ” संज्ञा झ्े 
तीसरा मिन्न--परदाथे तो रुपये-पेसे से खरीदे जाते 
हैं । जिसके पास रुपया हो वह चाहे जितने पदार्थ खरीद 
सकता है | 
मैं--पर यदि वे पदार्थ पैदा ही न हों और उन्हे कोई तैयार 
करके खरीदनेवालों को पहुँचावे ही नहीं, तो रुपया-पैसा पड़ाही 
रहे;जीवन के आवश्यक पदाथ तो प्राप्तनहीं हो सकेगे। फिर रुपये- 
पैसे या सिक्के का मूल्य ही क्‍या रहेगा । इसके अतिरिक्त सरकार 
जब चाहे, सिक्के की कीमत घटा सकती है या सिक्के को रद 
कर सकती है, जैसा कि कुछ समय पहले १००] रुपयों से ऊपर 


( २३३ ) 

के नोटों के लिए ऑग्रेज सरकार ने किया था । फिर उस सिक्के 
या रुपये पैसे की कोई कीमत नहीं रहती और उससे जीवन की 
आवश्यक बस्तुएँ कुछ भी नहीं सिल्तीं। आमतौर से लोग यह 
बड़ी भूल करते हैँ कि सिक्के या रुपये-पेसे को ही घन-सम्पत्ति 
मानते हैं और यही कारण है कि थोडे से आदमी शपने हथकंडों 
से बहुत से रुपये-पेसे एकन्र करके घन-सम्पत्ति यानी पदार्थों 
पर अपना कव्ज्ञा कर लेते हैं ओर देश में घोर आर्थिक संकट 
पैदा करते हैं। यदि सिक्के को केवल पदार्थो' की अदला-बदली 
ओर मूल्य के माप करने के साधन तक ही परिमित रखा जावे 
तो आध्िक संकट सद्दज ही मिट सकता है । 

पहला मिनत्रन--आपका यह कहना तो बिल्कुल्न ठीक है कि 
कागज का सिक्का वास्तव में घन-सम्पत्ति नहीं है; पर सोना 
चाँदी आदि कीमती धातु और उनके बने हुए सिक्के तो अवश्य 
ही धन-सम्पत्ति हैं | 

मैं--लोना-चाँदी आदि धातु मिस हद तक समाज के जीवन 
के लिए आवश्यक और उपयोगी होते हैं, उस हद तक वे अवश्य 
ही धन-सस्पत्ति हे; ज्ञिस तरह, प्रथ्वी से निकालेजानेवाले 
मिट्टी, पत्थर, लोहा आदि अन्य खनिज पदार्थ अपने-अपने 
उपयोग के अजुसार घन-सम्पत्ति हैं, उसी तरह सोना चोंदी 
आदि भी हैं; परन्तु उपयोग के वित्ा निर्थक संग्रह किया हुआ 
सोना-चाँदी आदि वास्तव में धन नहीं है। गीता के अध्याय 
६ श्लोक प भौर अ० १४ श्लोक २४ में तो यही कहा गया है 


(्‌ ५१७ । ) 


कि समत्वयोगी मिट्टी, पत्थर और सोने को एक' समान सम- 
भता है । ह 


तीसरा मित्र-यह कैसे संभव है? मिट्टी और पत्थर की कुछ 


भी कीमत नहीं किन्तु सोने-चाँदी की तो बहुत:कीमत होती है।. 
में--सोना-चाँदी बहुत कम मात्रा में मिलते हैं और उनको 
जमीन- से खोदकर तेयार करने में बहुत परिश्रम पड़ता है, इसके 


अतिरिक्त वे देखने मे सुन्दर, चमकदार और बहुत टिकोऊ होते. 


है । इसलिए पैसेवाले लोग इनके आभूषण आदि बनवाकर 
पहिनते हैं और संग्रह करके रखते हैं। इन्हीं गुणों के कारण 
सरकारे इनको सिक्के के काम में लेती है । यही कारण है कि 
इनकी कीमत ज्यादा हैं | मिट्टी और पत्थर बहुत बड़ी मात्रा में 
सहज ही प्राप्त हो जाते है| इनके प्राप्त होने में परिश्रम बहुत 
कस पडता है इसलिए इनकी कीमत बहुत थोड़ी है; परन्तु 
डपयोग की दृष्टि से दोनों समान है। मिट्टी और पत्थर का 
काम सोना नहीं देता और सोने का कास मिट्टी और पत्थर 


डर 


नही देते । मकान बनाने के लिए मिट्टी और पत्थर ही कास 


देते हैं और सोने-चाँदी से उनकी आवश्यकता व उपयोग बहुत 


ध्यादा है | लड़ाई के समय में जब वम गिरने का भय हुआ तथ 
सोने आदि अधिक कीसती पदार्थों" को बचाने के लिए मिट्टी के 
ढेर ही काम आये। के - 

तीसरा मिश्र--पर सोने-चाँदी से कितनी ही मिट्टी और 
पध्यर खरीदे जा सकते हैँ । 


( २१३४५ ) 


_ में--समाज की आशिक व्यवस्था ही ऐसी है क्रि जिन लोगों 

के पास अधिक सिक्के एकत्र किये हुवे होते हैं वे विशेष पदार्था' 
को अधिक प्िकक्‍्कों के मूल्य से खरीद करके संग्रह कर लेते है 
ओर उनकी कीमत बेहिसाब बढ़ा देते हैं! इस तरह जनता के 
जीवन के आवश्यक पदार्था! पर अपना अधिकार कर लेते हैं 
ओर इसी से देश में आर्थिक संकर्ट उत्पन्न होता है और इसी- 
लिए आर्थिक क्राति की आवश्यकता है । 

पहला मित्र -क्या गीता में घन-सम्पत्ति के संग्रह करने 
की मनाई की गई है ? 

मै--धन-सम्पत्ति सावंजनिक पुरुषार्थ से उत्पन्न होती हे। 
उस पर विशेष व्यक्ति या व्यक्तियाँ को कोई अधिकार नहीं होता 
कि वे संग्रह करके अपने स्वार्थ के लिए उसे दवा रखे। यदि 
कुछ व्यक्ति अपनी वास्तविक आवश्यकताओं की पूति से अधिक 
सम्पत्ति का संग्रह कर रखते हैं और दूसरों की वास्तविक 
आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए उनको उपयोग से वंचित रखते 
हैंतोी इससे समाज से वडी विषमता उत्पन्न होती है । ऐसी 
विषसता को मिटाने के लिए द्वी भगवान कृष्ण प्रकट हुए थे; 
इसलिए गीता व्यक्तिगत पेजीवाद ( ८[गध्मीश्ात ) का 
निषेध करती है और इसी भाव से ञअ० ४ श्लोक २९ हअ> ६ 
श्लोक १० और अ० १८ श्लोक ५३ में “परिग्रह” यानी धन 
संग्रह करके रखने की सनाही की गई है | 

पहला मिनत्र--यह मनाई तो संन्यासियों के लिये है । 


( २३६ ) 


में-गीता, अजन की अपना कतंव्य सुमाने के लिए -कही 
गई थी न कि सन्‍्यास्ियों को । वास्तव में समत्वयोगी ही गीता ' 
का संन्‍्यासी है । 


ज्ञेयः स नित्यसंन्यासी यो न छृष्टि न कांक्षति | 
निद्वन्द्रोहि महाबाहो सुख वन्धारत्प्रमुच्यतते | ४-३ ॥ 
सांख्ययोगो पृथग्बाला: प्रवदन्ति न पंडिताः |! 
एकमप्यास्थित: सम्यगुभयोविन्द्ते फलम्‌ ॥ ४-४ ॥ 


अर्थ--जो न हेष करता है और त आकांक्ता ( अभिलाषा ) 
रखता है, उसे नित्य संन्‍्यासी समझना चाहिए, अर्थात्‌ वहीं 
सच्चा संन्यासी है; क्योंकि हे महाबाहो ! हन्हों से रहित हुआ 
बह सहज ही वन्धन से छूट जाता है | तात्पये यह है कि जयगत्त्‌ 
की प्रथकता को सच्ची मानकर कर्मों से 6 प करके, गाहस्थ को 
छोड़कर वनवासी हो जाने से, अथवा एक बेप और एक नाम 
को छोड़कर दूसरा वेष और दूसरा नाम अहण कर लेने से 
सच्चा संन्यास नहीं होता; किन्तु शागह ष, अनुकूल-प्र तिकूल, 
सुख-दुख, प्रहण-त्याग, मान-अपमान, निंदा-स्तुति, हानि-लाभ, 
वन्ध-मोक्ष आदि सब प्रकार के इन्द्रों से ऊपर उठने, यानी 
भिन्‍नता के भावों में एकता के अनुमवपूवक आचरण करते 
से ही सच्चा संन्यास होता है और उसी से सब प्रकार के 
बन्धनों की निवत्ति होती है। वेष का संन्‍्यासी तो घर छोड़ 
कर वनवासी होते पर होता है, परन्तु दत-भाव को छोड़कर 


ध् 


( २३७ ) 


एकत्व-भाव से आचरण करनेवाला जीवन-मुक्त समत्व योगी 
सदा ही संन्यासी होता है ( ४-३ ) | 

सांख्य, अर्थात्‌ घर-ग्रहस्थी से अलग होकर अध्यात्म विचार 
में लगे रहने की सनन्‍्यासनिष्ठा और थोग, अर्थात्‌ घर ग्रहस्थी 
' में रहते हुए सवभूतात्मेक्य-साम्यभाव से जगत के व्यवहार 
करने की कर्स निष्ठा को बेसमक अर्थात्‌ अज्ञानी लोग एथकू- 
पृथक्‌ कहते है; पंडित अर्थात्‌ ज्ञानी ( ऐसा ) नहीं ( कहते )। 
- जो दोनों मे से किसी ( एक निष्ठा ) में भी पूर्णतया स्थित हो 
जाता है, उप्ते दोनों का फल मिल जाता है (५-४) | 

अनाश्रित: कर्मफलं काय कमे करोति यः। 

स सन्‍्यासी च योगी च न निरग्निर्न चाक्रियः ॥६-१॥ 

य॑ संन्यासमिति प्राहुयोंग' तं विद्धि पाण्डव । 

न झ्संन्यस्तसंकल्पो योगी भवति ६श्चन १६-२॥ 

अर्थ--कर्स फल के आश्रय बिना अर्थात्‌ कर्मों के फल सें 
. किसी भी प्रकार की व्यक्तिगत स्वाथ-सिद्धि की आसक्ति न रख 
कर जो ( मनुष्य) कर्तव्य कर्म करता है, वही संन्‍्यासी है और 
वही योगी अर्थात्‌ समत्व-योगी है; न तो निरप्मि अर्थात्‌ गृह- 
स्थाश्रम को त्यागनेवाला, और न अक्रिय अर्थात्‌ कर्मा' से 
रहित होनेवाला ही । वालय यह कि ग्रहस्थाश्रम और उसके 
व्यवहार छोड़कर निठल्ले बैठे रहनेवाला वास्तविक संन्यासी 
नहीं होता, किन्तु व्यक्तिगत स्वाथ-सिद्धि की 'आसक्ति बिना 
अपने करततव्य-कर्म करनेवाक्षा समत्व-योगी ही सजा संन्यासी 


( रेशे८ ) 


होता है ( ६-१ ) जिसको संन्यास कहते हैं उसी को, हे पाए्डव ! 
योग अर्थात्‌ समत्व-योग जान; क्‍योंकि मानसिक संकलपों के 
संन्यास बिना कोई भी योगी अर्थात समत्व-योगी नहीं हो 
सकता | तात्पय यह कि उपरोक्त समत्व-योग को ही सच्चा सनन्‍्यास 
सममना चाहिए, क्योंकि सच्चा समत्वयोगी वही होता-है, जिसके 
मन में व्यष्टि ओर समष्टि- की एकता हो जाती है, एवं व्यष्टि 
जोवन, समष्टि जीवन के लिए हो जाने से-जिसके मन मे दूसरों 
से प्रथक अपनी व्यक्तिगत स्वार्थ-सिद्धि के संकल्प ही नहीं उठते, 
ओर जो अपने शरीर की योग्यता के कतव्य कर्स अनासक्त बुद्धि 
से लोक संग्रह के लिए करता रहता है ( ६-२ ) ह 
इसलिए समत्व-योगी को ही धन संग्रह करके साधारण 
जनता को उसके उपयोग से वशद््ित रखने की मनाही है और 
समत्व-योग का आचरण करने का सबके लिए विधान है। 
इससे स्पष्ठ है कि व्यक्तिगत पूँजीवाद का गीता में स्व साधारण 
के लिए निषेध है । १६ वें अध्याय के १२-१३ श्लोकों में इस तरह 
धन संग्रह करनेवाले पुँजीपतियों को. अछुर कहा है । 
दूमरा मित्र-तो फिर काम करने का उदृंश्य ही क्‍या 

रहेगा ? | 
मैं -ज्ञोक सम्रह, यानी समाज की सुव्यवस्था । गीता में 
केबल व्यक्तिगव लाम के लिए ही काम करने का निषेध किया 
गया है और व्यक्तिगत लाभ न दीखने पर निकम्मे बेठे रहने की 


भी मनाई है | 


( २३६ ) 


कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेपुकदाचन । 

मा कर्म फल हेतुभू मा ते सज्ञोउस्तवकमरि ॥२-४७॥ 

अर्थ--कर्म ही में तेरा अधिकार है, फल में कदापि नहीं; 
तस्ेरे कम, फल के ।उद्दे श्य से न होवे ओर कम न करने में तरी 
आसक्ति न होवे ( २-४७ )। 

दूसरा मित्र--लाभ के प्रलोभन बिना काम करने की अवृत्ति 
और प्रोत्साहन नहीं रहेगा । फिर लोग निरुद्ममी बन जावेंगे 
ओर समाज की व्यवस्था उल्टी बिगड़ेगी। 

मै-..इस समय सारे समाज का दृष्टिकोश केवल अनुचित 
व्यक्तिगत लाभ का ही हो रहा है, जिससे थोड़े से आदमियों के 
पास धन का बेहिसाव अनावश्यक जमाव होकर शेप जनता की 
आवश्यकताएँ पूरी न होने के कारण इतना भारी संकट हो रहा 
है कि स्वयं धन जसा करनेवालों को भी चेन नहीं है । फिर भी 
किसी दूसरी व्यवस्था पर चित्त ज़मता द्वी नहीं। सप्तार 
में प्रत्येक व्यक्ति के लिए सुख-शांति पूवक जीवन-यापन 
करने फ साधनों की आवश्यकता रहती है और वे साधन 
सबके पुरुषार्थ करने से ही प्राप्त हो सकते हैं । इस समय भिन्नता 
के सावों के कारण विशेष उ्यक्तियों को, दूसरों की जरूरतों को 
ठुकरांकर, अपने लिए वास्तविक आवश्यकताओं से भी अधिक 
लाभ करने का अधिकार है। पर यदि गीता में चशणित सबकी 
एकता के समत्व-योग का सिद्धान्त समाज, स्वीकार कर ले तो यह 
इृष्टिकोश वदल जाबे और सब लोग समप्रि हित यानी सबके 


लाभ के लिए अपने-अपने कर्तव्य कम करने लग जावें जिस 
से प्रत्येक व्यक्ति को उसके हिस्से का उचित लाभ प्राप्त होता रहे, 
प्रत्येक व्यक्ति की आवश्यकताएँ सहज ही पूरी होती रहें ओर 
विपम्रता मिट कर समाज में पूर्ण सुख-शांति की स्थापना हो जावे! 
हाँ, जो लोग अक्लेले ही घन जमा करके अनावश्यक भोग भोगते 
है और उस धन का अपव्यय करके स्वयं दुःख पाते हैं और 
दूसरों को भी दुःखी करते हैं उनकी सठमर्दी अवश्य ही समाप्त 
हो जावे । | 
दूसरा मिनत्र--पर क्या इस व्यवस्था से मनुष्य का व्यक्तित्व 
ही नहीं मिट जावेगा | ४ 
-. मैं-यह सखार अन्योन्याश्रित है; यानी जगत में जितने भूत 
प्राणी हैं वे एक दूसरे पर निभर हैं। कोई भी व्यक्ति एक दूसरे - 
के सहयोग ओर संहायता के बिना अकेला कुछ भी नहीं कर 
सकता | सवका जीवन एक दूसरे के व्यवहारों पर आश्रित है। 
ससार की रचना ही ऐसी है । इसलिए प्रत्येक व्यक्ति अपनी 
व्यष्टि शक्तियों या पुरुषार्थ को समष्ठि यानी सबकी शक्तियों या 
पुरुषार्थ के साथ जोड़ दे, दूसरों के साथ सहयोग करे, तभी 
उसका जीवन निवाह हो सकता है, यानी जीवन की आवश्य- 
कताएँ पूरी हो सकती हैं । क्योंकि व्यष्टि यानी व्यक्तियों के योग 
. से समष्ठि बनता है और व्यष्टि थानी अत्येक व्यक्ति का जीवन 
समष्टि यानी सबके सहयोग पर निभर द्ोता है । इस तरह प्रत्येक 
व्यक्ति के अपने व्यक्तिव को समष्टि के अन्तर्गेत समझने और 


( २४१ ) 


अपने व्याष्टि व्यक्हार समप्रि के साथ सम्मिलित करने से उसका 
व्यक्तित्व मिट नहीं जाता किन्तु वह महान होता है ओर इसी जे 
उसकी सर्वाह्वीण उन्नति होती है। इसी को यीता में यज्ञ चक्त 
कहा है । इस यक्ष की अवश्य करतंव्यता तोसरे आध्याय में 
कही है | 

सहयज्षा: प्रजा सूट्टवा पुरोवच प्रजापति: । 

अनेन प्रसविष्यप्वमेष बोउस्त्विप्कामधुक )। ३-१० ॥ 

देवान्सावयतानेन ते देवा भावयन्तु वः । 

परस्पर भावयन्तः श्रेय. परमवाप्स्यथ | ३-११ ॥| 

इष्टान्भोगानिह वो देवा दास्यन्ते यज्ञभाविता: | 

चैईदतानप्रदायेम्यों यो भुंक्तेस्तेत एक सः ॥ ३-१० ॥ 

यज्ञशिष्नशित: सन्‍्तों मुच्यन्ते सर्वे किल्विफे: । 

अज्जते तेत्वघं पापा ये पचन्त्यात्मकारणान्‌ ॥ ३-१३॥ 

अन्नाउवन्ति भुतानि पजन्यादन्नसस्मेव: । 

यज्ञा्भबति पजन्यो यज्ञ: कर्मंससुद्ध वः ॥ ३-१४ ॥ 

क्रम ब्रह्मोद्धव॑ विद्धि तह्माक्तरसमुझ्धूवम्‌ । 

तस्मात्सवंगत त्रह्म नित्य यक्ते प्रतिध्तितम ॥ ३-१४ | 

एवं प्रचर्तितं चक्र नातठुवनयत्तीह यः | 

अधायुरिन्द्रियारामोी मोघ॑ पार्थ स जीवति ॥ ३-१५ ॥ 

आअर्थ-पहिले पहल ( सपष्टिरचना के अधिदेव, समप्ठि-संक्त- 
ल्परूप ) प्रजापति ( ब्रद्मा ) ने यज्ञ सहित, अथाप अपने-अप्ने 
स्वाभाविक गुर्णों की योग्यवाजुसार अपने-अपने हिस्से के कत्व्य 

१६ 


श्छर ) 


कस--जगद अथवा समाज की सुंव्यवस्था,भलाई एव उन्नति 
छूप लोक-संग्रह के लिए--करने के विधान सहित,प्रजा को रचकर 
कहा कि इस यक्ष-चक्र के द्वारा तुम्हारी वृद्धि होवे अर्थात्‌ तुम 
इससे फलो-फूलो; वह यज्ञ-चक्र तुम्हारे इच्छित पदार्थों को देने 
वाला ( कामपघेनु ) होवे | तात्पय यह कि संधार. स्वभाव से ही 
यज्ञसय है. और यज्ञ पर ही निर्भर है, अर्थात्‌ सब कोई अपने 
अपने कतेव्य पालन करके एक दूसरे की आवश्यकताएँ पूरी कर 
तभी वह सुखसमसद्धि सम्पन्न रह सकता है।( ३-१० )। तुम 
इस ( यज्ञ ) से देवों को पुष्ट करो और वे देव तुम्हें पुष्ट करे; 
इस तरह आपस में एक दूसरे को पुष्ट करते हुए तुम परम श्रेय ' 
को प्राप्त होबोगे । तात्पय यह कि ससार में सभी पदाथे एक दूसरे 
के उपकारो उपकाये हैं, अतः प्रत्येक व्यक्ति के अपने अपने हिस्से 
के कर्तठ्य कर्म करने के योग से जगत को धारण एवं संचा- 
लगन करनेवाल्ी समष्टि दैवी शक्तियाँ पुष्ट ( पूरित ) होती हैं; और < 
उन समष्टि शक्तियों के पृष्ट दोने से ही प्रत्येक व्यक्ति की सब 
प्रकार की आवश्यकताएँ पूरी होती हैं । इस तरह आपस में एक 
दूसरे के उपकार अयवा सेवा करते रहने से सबका कल्याण होता 
है ( ३-११ )। यज्ञ से पुष्ट.होकर देव तुमको तुम्हारे इच्छित भोग 
देंगे; परन्तु उन ( देवों ) का दिया हुआ पीछा उन्हें दिये बिना 
उयक्ति ( सब भोग्य पदाथे ) केवल आपदी भोगता है वह 
निश्चय ही चोर दे ( तात्पय यह कि प्रत्येक व्यक्ति के श्रपने- 
अपने हिस्से के कर्तव्य कर्म अच्छी तरह करने से जगत को 


(६ नछ३ ) 


धारण करनेषाली समष्टि शक्तियाँ पोषित होती हैं, तव उनसे 
प्रत्येक व्यक्ति के जीवन के लिए आवश्यक पदार्थ उत्पन्न होते 
हैं, अर्थात्‌ संसार के सभी भोग्य पदार्थ सबकी सम्मिलित शक्ति 
के योग से उत्पन्न होते हैं; परन्तु जो व्यक्ति उन सावजनिक 
पदार्थों से केवल अपनी ही व्यक्तिगत इच्छाओं फी पूर्ति करके 
दूसरे सबको उनसे वंचित रखता है, वह सबकी चोरी करता है 
( ३-१२ )। यज्ञ से बचे हुए भाग को भोगनेवाले सज्न पुरुष सब 
पापों से मुक्त हो जाते हैं, परन्तु जो केवल अपने लिए ही पकाते 
है बे पापी पाप को भोगते हैं । तात्पर्य यह कि अपने-अपने 
कतंव्य-कम अच्छी तरह करने से जो पदार्थ प्राप्त हों, उनसे 
दूसरों की आवश्यकताएँ यथायोंग पूरी करते हुए जो सज्जन 
अपनी आवश्यकतानुसार उन्हे भोगते हैं, वे पाप के भागी नहीं 
होते; परन्तु जो दूसरों की आवश्यकताओं की उपेक्षा करके केवल 
अपनी व्यक्तिगत इच्छाओं की पूर्ति के लिए ही काम करते हैं 
वे पाप कमाते हैं ( ३-१३ )। 'अन्न अर्थात्‌ भोग्य पदार्थों से भूत 
प्राणी होते हैं; पजन्य अर्थात्‌ समष्टि उत्पादक शक्ति से ध्यज्ञ 
अर्थात्‌ भोग्य पदाथ होते हैं; यज्ञ से समष्टि उत्पादक शक्ति होदो 
है; और यज्ञ कम से अर्थात्‌ सबके अपने-अपने हिस्से के कर्तव्य 
कम यथावत्‌ करने से होता है ( ३-१४ )। कम को प्रकृति-रूप 
न्ह्म से, और प्रकृति को अक्षर अर्थात्‌ समष्टि आत्मा>पर- 
मात्मा से उठपन्न हुई जान, इसलिए सर्व-ज्यापक प्रकृति-रूप 
ब्रह्म सदा ही यज्ञ में अर्थात्‌ ससार चक्र को चलाने में स्थित 


( रछ४ ) 


है (३-१४ ) | इस तरह, ( जगत के धारणाथ ) प्रश्वृत्त किये हुए 
£ यज्ञ ) चक्र के अछुसार जो इस जगत में नहीं बतंता, उसकी 
आयु पाप-रूप है और उस इन्द्रिय आरामी का जीना व्यथ है। 
तात्पयय यह कि जो व्यक्ति इस संसार के खेल में अपने व्यक्तित्व 
एवं व्यक्तिगत स्वार्थों की सबके साथ एकता करके अपने हिस्से 
के कतव्यकर्म करने छारा दूसरों की आवश्यकताएँ पूरी करने में 
सहायक होऋर संसार चक्र को चलाने में योग नहीं देता, किन्तु 
केवल अपने आराम में ही जीवन व्यतीत करता है उसका जीना 
निरथ्थक है ( ३०१६ ) | | 
में--क्या व्यष्टि को समष्टि में जोड़ने के इस यज्ञ से व्यक्ति 
सिटता है या महान होता है ? जरा विचार कीजिए | गीता मनुष्य 
का व्यक्तित्व मिठाती नहीं किन्तु एक तुच्छ व्यक्तित्व को महान्‌ 
चनाती है | एक व्यापारी यदि किसो बड़ी कम्पत्ती या सिंडीकेट 
में शामिल हो जाता है या सामेदार बन जाता है तो बह बड़ा 
द्ोता है या मिट जाता है ? कोई मनुष्य किसी राष्ट्र या संस्था 
का सदस्य होता है तो उप्चका व्यक्तित्व मिट नहीं जाता किन्तु बड़ा 
हो जाता है । इसी तरह व्यक्ति जब अपनी तुच्छ भिन्नता को 
समष्टि में जोड़ देता है तो बहू मिट नहीं जाता किन्तु -मद्दान हो 
जाता है । ; 
पहला मित्र -इन रुत्तोकों में त्रह्मा ने पहले यज्ञ सहित प्रजा 
को रचक्र कद्दा कि इस यज्ञ से तुम बढ़ो और अपने मनोरथ 
पूरे करो, ऐसा कहा है; इसका भावार्थ क्‍या है। 


( २४४५ ) 


मैं -यह कविता की आलंकारिक भाषा है। अह्या समष्टि सत्ता 
का संकल्प यानी प्रकृति है, यह में पहले बता आया हूँ; और यज्ञ 
का अथ मैंने अभी कहा ही है कि अपनी व्यष्टि शक्तियों को समष्ठि 
में जोड़ देना यानी सारे समाज की सुव्यवस्था के लिए अपनी- 
अपनी अलग-अलग योग्यता के कतंव्य कमे करने का योग देना 
ही यज्ञ है | इस यज्ञ को करने से ही सबकी आवश्यकताएँ पूरी 
होती हैं और समाज की उन्नति व वृद्धि होती है; इसलिए सृष्टि 
की रचना यज्ञमय है | यही इस शोक का तात्पर्य है। अगर 
सृष्टि के आदि मे ब्रह्मा हवन के साथ ही सारी प्रजा को रचतां, 
जैसा कि कमंकाण्डी साम्प्रदायिक लोग अर्थ करते हैं, तो संसार 
में सचन्न सदा हवन होता रहता, तभी लोग जीवित रहते । पर 
हवन कहीं भी नहीं होता फिर भी लोगों का जीवन निवाह हो 
रहा है। 
पहला मित्र-इन श्लोकों मे कहा है कि “इस यज्ञ से देवता 
प्रसन्न होकर वे तुमको इच्छित पदार्थ देंगे” इससे तो देवताओं 
के निमित्त ह्बन आदि करने का विधान पाया ज्ञाता हे । 
5 मल “देवता” शब्द का प्रयोग नहीं हुआ है किन्तु 
देव” शब्द है। “देव” समष्टि शक्तियों को कहते हैं। व्यष्टि 
हैं। जो व्यष्टि-समष्टि की व्यवस्था असम अप पा 
अभी 'बताई है वह इन्हीं 
श्लोकों के आधार पर कही थी | इनमे देवताओं के निमित्त हवन 


( रद ) 


या अचेन पूजन करने का विधान: नहीं है | देवताश्रों, के निमित्त 
हवन या अच तन पूजन की तो भगवान्‌ ने वहुत निन्दा की है । 
कामैरतेद्न तज्ञाता: प्रपचचन्तेजन्य देवता: । हे 
तंतं नियममास्थाय प्रकृत्या नियता: रवया ।| ७-२० । 
यो यो यां यां तनुं भक्त: श्रद्धयाचिंतुसिच्छति । - 
तस्य तस्याचत्ां श्रद्धां तामेव विद्धास्यहम्‌ ॥ ७-२१ ॥ 
स तया श्रद्धया युक्तस्तस्थाराधनमीहते | 
लगते च _ततः कामान्मयेव विहितान्हि तान्‌ || ७-२२ ॥ 
अन्‍्तवत्तु फल तेषां तद्भवत्यल्प मेघसाम्‌ । 
देवान्देवयजो यांति सद्भक्ता यान्ति मामपि ॥ ७-१३ || 
अरथ--( नाना प्रकार की ) कामनाओं से विज्षिप्त घुद्धिवाले 
लोग ( उपासना के ) जिस-जिस नियम में उनकी प्रकृति उन्हे 
प्रेरित करती है, उस-उसका अनुसरण करके, ( मुकसे ) सिन्‍न 
देववाओं की उपा धना करते दे । जो-जो ( देवता का भक्त ) जिस- 
जिस रूप की श्रद्धा पूवक आराधना करना चाहता है, उस-उसकी 
श्रद्धा में? उस ( देवता ) ही में दृढ़ कर देता हैँ । उस श्रद्धा से 
युक्त वह उस ( देवता ) की आराधना करता है ओर उससे 
उसकी वे कामनाएँ मेरे ही निर्दिष्ट किए हुए विधावानुसार पूर्ण 
होती हैं ( ७-२०-२० )। परन्तु उन अल्प बुद्धि लोगों का वह 
( कामनाओं की पूर्ति-रूप ) फल नाशबाब होता है। देवताशों 
की उपासना करनेवाले देवताओं को शाप्त होते हैं और मेरी 
भक्ति करनेवाले मुझमें आा मिलते हैं ( ७-२३ ) । 


९ रेट्ू७ ) 


दूसरा मित्र-तीसरे अध्याय के ९४ वे इलोक का अथ जो 
' आपसे किया है ,बह तो दूसरे टीकाकारों से बिल्कुल ही नहीं 
मिलता । दूसरे दीकाकारों ने तो “हवन से बा होती है | वर्ण 
से अन्न और अन्न से भूत ग्राणी होते हई”? ऐसा अर 
किया है । 
में -हवन से वर्षा कैसे होती है सो आप वतलाइए। 
दूसरा मित--हबन से देवता लोग प्रसतत होकर चर्षा करते 
हैं अथवा हवन का घुओँ आकाश सें जाझर बादल बनकर 
'वर्षाता है, ऐसा साना जाता होगा । 
मैं--मेंने आपको पहले बता दिया है कि गीता में विधान 
किया हुआ “यज्ञ” हवन है ही नहीं, तो फिर देवता लोग कैसे 
प्रसन्‍त होंगे ओर घुआ किससे निकलेगा: और जब कि देवताओं 
की आराधना की भ्रगवान्‌ निन्‍्दा करते हैं तो उनके निमिच 
हवन करने को कैसे कहते ? इसके अतिरिक्त हवन करने से वए। 
हो, यह देखने में नहीं आता। हवन तो केवल हिन्दुस्तान में 
किसी जगह कभी कोई होता होगा । इतने से हवन से सारे देश 
में वर्षा केसे हो जाती है, ओर जिन देशों में हदन का ना#- 
निशान भी कोई नहीं जानता उनमें उतनी वर्षा होदी है जिवनी 
हिन्दुस्तान में होती द्वी नहीं । इसलिए यह अथ बिल्कुल असगगत 
है । कितने आश्यये की बात हे कि वित्ान के इस दस से भी, 
साम्प्रदायिकता के संझृचित हृष्टिफोणश रखसनेचाले महानुभाव हस 
तरह के--तके, युक्ति, भमाण और स्वतंत्र विचार के सामने एक 


( शषष 3) 


| 


कुण भी न ठहर सकनेवाले--अव्यवहारिक अर्थ करके गीता 

सहत्व घटाते ही नहीं किन्तु उसे हास्याध्पद बनाते हैं । 

दूसरा सित्र--“वदर्पा से अन्त होता है ओर अन्न से भूत 
प्राणी होते हैं? कहा हे सो अन्न तो वर्षा से ही होता है यह ' 
प्रत्यक्ष देखने में आता है । 

मैं--वर्षा से तो चावल, गेहूँ , जब आदि अन्न ही होते हैं 
परन्तु सारे भूवप्राणी इस अन्न पर निर्भर नहीं रहते | अधिक- 
तर प्राणी माँस मछली आदि खाते है और कई जीव केवल जल 
पर ओर कई मिट्टी आदि पर गुजर करते हैं, जो वर्षा से उत्त- 
पत्र नहीं होते । अन्न शब्द का अर्थ बहुत व्यापक है। प्राणियों के 
जितने भोग्य पदार्थ हैं वे सब अन्न हैं; और वे पदार्थ समष्टि 
उग्नोग से उत्पन्त होते हैं। यही अर्थ युक्ति संगत है ओर इसी 
ऋश् से पूर्वापर की संगति मिलती है। यदि चर्षा होती रहे और 
लोग खेती न करें तो अन्न पैदा नहीं दो सकता ओर जहां वर्षा 

नहीं होती जहाँ भी लोग अपने पुरुषार्थ द्वारा नहरों आदि की 
ल्चिाई से अन्न उत्पन्न करते हे। भगवान्‌ ने इसीलिए श्लोक 
१४ में “यज्ञ: कम॑ समुद्ध व:”, यानी यज्ञ अपने-अपने कम करने 
से होता है, कहकर इस अ्थ को साफ कर दिया हैं । 

पहला मिन्र--तो आपकी व्याख्या के अचुसार गीतां में 
अपले-अपने कतठ्य लोक-संप्रह के लिए करके दी उससे अपना 
जी वन निवाह करने का विधान हैं. किसी को धन संग्रह करके 
रखने का अधिकार नहीं है । 


श्छ६ ) 


मै--हाँ जो लोग समष्टि उद्योग से उत्पन्न हुए घन को अपने 
जीवन निवांह की आवश्यकता से अधिक संग्रह करके दूसरों 
को उसके उपयोग से वंचित रखते हैं, केवल अपने भोग के लिए 
ही उसका उपयोग करते हैं, उनको १२ वे श्लोक मे चोर कहा है 
ओर 2१३ वें श्लोक में उनको पाप भोगनेवाला कहा है; और जो 
लोग अपने कतंव्य कर्म से विसुख होकर, एक दूसरे की आव- 
श्यकताएँ पूरी करने के यक्ष मे योग नहीं देते, उन आलसियों का 
जीवन १६ वें श्लोक में पाप रूप बताकर साफ कह दिया है कि 
उनको जीने का कोई अधिकार नहीं है | वतसान समय में धर्म 
के ठेकेदार जो गुरु, आचाय, ग्रोहित, पडे, पुजारी, साधु- 
संन्‍न्यासी, महन्त, मठधारी आदि हैं; और राज के ठेकेदार राजा, 
महाराजा, सामन्त, जागीरदार,पंच, चौधरी, लम्बरदार व राज्य- 
शासन के अधिकारी जो रिश्वतें ले लेकर धन एकत्र कर रहे हैं, 
वे; और पूँजीपति, सेठ साहुकार, ब वकील कॉसिली जो लोगों 
को लड़ाने के लिए कानून के वाल की खाल खींचकर जनता से 
धन ऐंठ-ऐंठकर एकन्न करते हैं, व वैद्य डाक्टर लोग जो रोगियों 
की आतुरता का अनुचित लाभ उठाकर अनाप-शनाप फीसे ले- 
जलकर मालदार बने हुए हैं, ये सब लोग जनवा का बडा भारी 
शोषण करते हैं; इन्ही लोगों पर गीता के ये श्लोछ हूवह लागू, 
पड़ते हैं; क्योकि यही लोग जनता की वास्तविक आवश्यकताओं 
को पूरी करने में सहायक होने के लिए समुचित परिश्रम किए 
बिना या बहुत थोडा करके लोगों का बहुत अधिक शोपण करते 


(६ २४० ) 


हैं और जन साधारण के घन को दबाएँ रहते हैं। गीता के 
६ वें अध्याय के १२वें श्लोक में और १६ वें अध्याय में अधुरों 
के वन में भी इन्हीं लोगों को राक्षस और असुर कहा-है । आप 
लोग “गीता का व्यवहारद््शन”, में इन रलोओों का स्पष्टीकरण 
श्यानपू्वक पढ़कर राक्षसों और असुरों के लक्षणों का इनके 
साथ मिलान करेंगे तो कुछ भी अन्तर नहीं पावेंगे | ह 
पहला सिन्र--8स यज्ञ के विधान को चक्र क्‍यों कहा ? * 
मैं-चक्र गोल होता है और उसके जितने अइ्ड या पूर्जे 
होते हैं वे सभी एक दूसरे से जुटे हुए, एक दूसरे के सहायक या 
पूरक होते हैं; उन्हीं से वह बनता है और उन्हीं से चलता है । 
उसके लिए सारे पुर्जा' की एक बराबर आवश्यकता है और चक्र 
का कोई भी पुर्जा उससे अलग रहकर कुछ भी नहीं कर सकता | 
इसी तरह यह संसार और समाज गोला चक्र रूप है | ससार के 
सभी भूतप्राणी और समाज के सभी मनुष्य ( खरी-पुरुष ) उसके 
अज्ज या पुजे हैं । वे समी आपस में मिले हुए अपनी-अपनी स्वा-, 
भाविक योग्यताओं के कत्तठ्यकर्म यानी व्यवसाय या पेशे करके 
एक दूसरे की आवश्यकताएँ पूरी करने में लगे रहें तभी संसार 
और समाज्ञ की व्यवम्था का चक्र ठीक-ठीक चलता रहता है । 
समाज की सुव्यवस्था के लिए जो वर्ण-डयवस्था वनाई गई है 
उसके अनुसार नाना पेशे या नाना व्यवसाय करनेवाले लोग 
अपने-अपने पेशे या व्यवसाय करने द्वारा एक दूसरे की आव- 
श्यकताएँ न पूरी करे' तभी उनका अपना ओर सारे समाज का 


( २४१ ) 


जीवन निर्वाह सुख शांतिपवंक हो सकता है । समाज की सुब्य- 
चस्था के लिए सभी पेशों के लोगों की समान रूप से आवश्यकता 
रहती है; क्योंकि सभो एक दूसरे पर निभर या आश्रित है । 
यदि कोई भी पेशा करनेवाला--चाहे वह छोटा हो या बड़ा- 
अपना पेशा ठीक से नहीं करे तो समाज का गराड़ा या चक्र 
अटक जावे, शड्डला बिगड जाबे या लड़ी टूट जावे और खुद 
उसका भी काम नहीं चले | जिस तरह गरबा, या घूमर या रास 
मण्डल के नृत्य में खिलाड़ी लोग गोल्ाकार व्यूह करके एक 
दूसरे से तालबद्ध होऋर, ताली अथवा डेंडे लड़ाकर नृत्य करते 
है; उनमें से यदि एक खिलाड़ी ताल मिलाना चूक जावे तो सारे 
नृत्य की शद्धला बिगड़ जाती है और उस खिलाड़ी का अपना 
नृत्य भी बिगड़ जाता है; उसी तरह समाज संगठन के गोल चकऋ 
में यदि कोई व्यक्ति अच्छी तरह सहयोग न दे तो उसकी व्य- 
वसस्‍्था बिगड़ जाती है। इसीलिए इसको यज्ञ चक्र कहा है । 


पहला सिन्र--जवब धन का कोई संग्रह नहीं ह्वोगा ठो बाल- 
बच्चों का पालन-पोषण, शिक्षण आदि कैसे होंगे ओर इद्धावस्था 
में गुजारा कैसे होगा | 


में--संतान-उत्पकत्ति पर नियंत्रण रहेगा, ताकि जिसकी 
जितनी आय हो और उससे जितने बच्चों का पालन-पोषण 
हो सके, उससे अधिक संतान उत्पन्न न होवे' और वालमों की 
शिक्ता की जिम्मेदारी राष्य पर होगी । बुद्ध लोगों के लिए 


श्शर ) 


समष्टि समाज या राज्य बन्दोबस्त करेगा, यानी उनके बीसा की 
योजना की जावेगी जिससे सब का निर्वाह होगा। 
दूसरा मिन्र--धन संग्रह बिना विवाह ओर सृत्युं के सम्बन्ध 
के खर्चों की पूर्ति केसे होगी ? 
में--जब गीता के अनुसार घारमिक और सामाजिक क्रांति 
| हो जायगी तो स॒ृत्यु के अवसर पर ग्रेवकर्म और प्रेत भोजन कहाँ 
| बाकी रहेंगे ओर जाति-पाँति के रीति-रिवाज मिट जाने से विवाह 
! में खच किस बात में लगेगा। यदि इस तरह के फिजूल खर्च 
| बने रहे तो फिर क्रांति ही कया हुईं। गीता के १२ वें अध्याय के 
)१६ वें श्लोक में और १४ वे अध्याय के २४ वे शक्षोक में इन सब 
आडम्बरों को ही “आरम्भ”? कहकर इनकी मनाही की है। 
तीसरा मिनत्र--संन्यास आश्रम के लिए तो कोई अवश्य: 
कुतव्य नहीं होगा | 
मैं--गीता में किसी आश्रस की कहीं व्यवस्था नहीं है। काम 
करने की योग्यतावाले मनुष्य यानी स्त्री-पुरुष मात्र के लिए, बिना 
किसी प्रकार की रियायत या रुकाबट के अपनी-अपनी योग्यता 
के काम करना अनिवाये है। ३ रे अध्याय के १६ वें श्लोक के- 
अनुसार निकम्मा रहकर या निठल्ला बैठकर खाने और 
समाज पर बोक रूप द्दोकर जीने का किसी को अधिकार 
नहीं है | 
तोसरा मित्र -उस झछोक के बाद ही १७ वें व १८वें फोक 
में रियायत दी गई है न । 


श्र 


( श४३ ) 


यस्वात्मरत्तिरेव स्थादात्मत्प्रश्व मानव: । 

आत्मन्येव च सन्‍्तुष्टस्तस्य काय' न विय्यते ॥१-१७॥ 

नैव तसय कृतेनाथों नाक्ृतेनेह कश्चल | 

न चास्य सर्वभूतेषु कश्चिद्थ व्यपाश्रयः ॥३-१८॥ 

अरथ-परन्ठु जो मनुष्य केवल आत्सा ही में रत, और 
आत्मा ही में ठृप्त एवं आत्मा ही में संतुष्ट रहता है, अथात 
जिसको सर्वत्र एक आत्सा यानी एकत्व भाव का अनुभव हो 
जाता है, उसका कोई अवश्य कतव्य नहीं रदता। ने तो संसार 
में कुछ करने से ही उसका कोई अयोजन होता है और न नहीं 
करने से ही; तथा सम्पूर्ण भूतप्राशियों से उसका व्यक्तिगत स्वार्थ 
कुछ भी नहीं रहता। ॥३-१७-१८॥ 

 मैं--इन खछोर्कों में किसी आश्रस वा बण के मनुष्य का 
उल्लेख नहीं है | केवल आत्मज्ञानी का उल्लैस्त है; लोर फिर 
भी इनमें रियायत नही है। इनमें यही कह्दा गया है कि 'आत्म- 
ज्ञानी को अपने लिए कुछ भी अवश्य क्तव्य नहीं हैं क्योंकि 
काम करने और न करने से उसको कुछ भी प्रयोजन नहीं होता । 
चह सब बन्धनों से परे होता है; परन्तु वह भी अपनी स्वतंत्र 
इच्छा से आसक्ति के बिना लोक-सग्रह् के लिए अपले शरीर 
की योग्यता के काम करता रहता है । शोक १६ में अज़ुन को 
उसी तरह आसक्ति से रहित होकर अपने कतंब्य कम करने को 
कहा है और फिर शोक २० में राजा जनक का दृशंत देकर और 
४ थे अध्याय के १४ वें ख्छोक में पूर्वताल के बहुत से मुमुछ्ठओं 


श्ध्छ् ) 

का हवाला देकर उसी तरह कमे करने के लिए फिर जोर 
दिया हैं । 

पहला मिनत्र-गोता के अनुसार सामाजिक और शझार्थिक 
व्ज्वस्था जो आपने बताई वह तो ठीक समसझ सें आ गई । अब - 
अप बताइए कि वततसान में इस देश के लिए आर्थिक क्रांति 
क्रिस रूप में होनी चाहिए । 

मैं-मैंने आपको पहले दिन की बातों- में ही कह दिया था 
कि छोटे-बड़े सव घनवानों की, उनके जीवन की उचित आवश्य- 
कताओं की पूर्ति से अधिक, सारी सम्पत्ति निकलवाकर और 
उसका एक सावजनिक धरोहर बनाकर, उसके हिस्से यानी शेयर, 
प्रत्येक्त की सम्पत्ति की सात्रा के अनुपात से, उनको दे दिये जावें 
ओर उस धरोहर से देश के सारे उद्योग घंघे चलाये जावें, 
जिनमें वे लोग भी लगाये ज्ञावे'। उनमें जो लाभ हो उसमें 
मजदूरों और घरोहरवालों का वरावर का सामा हो। इस तरदद 
की आर्थिक व्यवस्था से देश की उत्पादन शक्ति बढ़कर संकट 
दूर हो सकता हैं । 

पहिला सित्र- यह उयवस्था वर्तमान परिस्थिति के बिल्कुल 
ही उपयक्त है। अच्छा अब राजनैतिक क्रांति पर विचार होना 
चाहिए | 

मैं आज तो देर हो गई। फल फिर इसी समय आप 
लोगों की अवकाश हो तो विचार विमश करना चाहिए | 





श्जनेधिक क्रान्ति 


छठे दिन भी सदा की तरह फिर सभी मित्र एकत्र हुए और 
राजनैतिक क्रांति पर चर्चा होने ढगी | 

पहला मित्र--कहिए गीता के अनुधार राजनैतिक क्राति का 
क्या स्वरूप है । 
._मैं--इस विषय पर विचार करने के पहले यह ससमक लेना 
आ्रावश्यक है कि राज्य-व्यवस्था का प्रयोजन क्या है। राज्य- 
व्यवस्था जन साधारण के जीवन के नेसर्गिक अधिकारों की 
रक्षा करने, समाज में खुव्यवस्था स्थापन करते और उसको 
बनाये रखने के साथ-साथ लोगों की सर्वाज्ञीण उन्नति करने में 
सहायता और उसके लिए न्यायपृ्जक सवको समान रूप से 
अवसर व सुभीते देने के लिए होती है। गीता के अनुसार इस 
आदर्श राज्य-व्यवस्था को वे ही लोग स्थापन कर सकते हैँ और 
चला सकते हैं जिनमें विश्व की एकता का अटल निश्चय हो 
और उस आत्मज्ञान के आधार पर साम्वभाव से संसार के 
व्यवहार करने की जिनमें योग्यता हो! वे ही त्रह्म-नविद्या को 
जाननेवाले समत्वयोगी राज्य की उन जिम्मेदारियों की पूति 
कर सकते हैं। ४ थे अध्याय के आरन्भ में जो इस समत्वन्योग 


( श४६ ) 


को राज-ऋषियों के द्वारा श्रहण किए जाने का वर्णन है 
ओर ६ वें अध्याय के दूसरे छोक मे इसी को राज-विद्या कहा 
है, इनका यही तात्पय है | गीता के अंतिम श्लोक में भी कहा 
है कि-- 

यत्र योगेश्वर: ऋष्णो यत्र पार्थो घनुधरः । 

तत्र श्रीविजयों भूतिभ्ुवा नीतिमतिमंस । ७८॥ 


अथ--जहाँ योगेश्वर कृष्ण हैं और धलुर्धारी अजुन हैं, वहाँ. 
सच्मी एवं शोभा, विजय, वैभव एवं ऐश्वय और ध्रुव नीति है-- 
ऐसा मेरा मत है| तात्पय यह कि जहाँ सब की एकता के साम्य- 
भाव की पर्णता-स्वरूप महायोगेश्वर भगवान्‌ श्रीक्षष्ण हैं, और 
जहाँ यक्ति सहित शक्तिस्वरूर अजन है; दूसरे शब्दों में जहाँ 
सब की एकता का साम्यभाव है और जहाँ विद्या, बुद्धि और 
बल है, वहाँ ही निश्वयपृवंकक राज-लच््मी रहती है, वह्दीं सब 
अ्रकार की शोभा और कीर्ति है, वहीं विजय होती है, वहीं वैभव 
ओर ऐश्वय है झोर वहीं अटल नीति है | जहाँ एकता नहीं,तथा 
विद्या, बुद्धि और बल्न नहीं, वहाँ दरिद्रता, अकीर्ति, पराजय, 
दासता, दीनता और मूखता का अविचल साम्राज्य रहता 
है ( १८-७८ ) 

तीसरा मित्र--इप़ श्लोक में तो कहा है कि ज्दाँ ऋष्ण 
और 'र्जुन है, वहीं श्री, विजय, भूति और अटल नीति है। . 
आप इसमें समत्वयोग ओर बुद्धि-बल कहाँ से ले आए। 


६ रेश७ ) 


सैं--कृष्ण झोर अजुन तो उस समय थे, अब नहीं है, तो 
क्या धन-सम्पति, विजय-नैरद ओऔर नीति सब उनके साथ 
चली गई, उनके पीछे शेष रही द्वी नहीं ? उनके वाद भी संसार 
में धन-सम्पत्ति सब विद्यमात् है। इस श्लोक में कृष्ण को “योगे- 
इवबर” विशेषण देकर समत्व-योग की साक्षात्‌ सूर्ति अंकित को 
है और अजन को “धनुर्धारी” विशेषण देकर बल-सहित-बुद्धि 
. यानी शक्ति और युक्ति का चित्र खींचा है । 
दूसरा मिन्न--यह श्लोक सल्लय का कद्दा छुआ है, भगवास 
ऋष्ण का तो नहीं है । 
मे--सखय, भगवान कृष्ण का सारा उपदेश सुनकर उसके 
' आधार पर ही इस अंतिम निश्चय पर पहुँचा था! 
पहला मित्र-१८ वें अध्याय के ४३ वे श्लोक में राच्य 
करनेवाले क्षत्रिय वर्ग -के स्वाभाकिकि कर्मो की जो व्यवस्था 
है उसमें शूरवीरता, तेजस्विता और लड़ाई में पीछे न हटने के 
गण कहे हैं; इससे तो मालूम होता हे कि गीता में अध्तंक से 
आारून करने का विधान है । 
“५. पऔं--जगत में रजोगुण और तमोयुण कृति के स्वार्थो लोग 
बहुत होते हैं । दुष्ठों को दवाये बिना, जनता की रक्षा और समाज 
की सुव्यवस्था नहीं हो सकती और शूरबीरता, तेज यानी प्रभाव 
आदि के बिना, ऐसे लोगों पर शासन नहीं दो सकता। ये गृग्ा 
साधारण जनता पर आतंक जमाने के लिए नहीं कहे है किन्तु 


अत्याचारियों के आतंक से प्रजा की रक्षा करने के लिए कहे हें; 
श्ड 


( श्शण ) 


ज्योंकि इनके साथ ही “पैय” यानी अत्येक काम्त को धीरज और 
गंभीरता से दिचार करना, “दक्षता? यानी नीति निषुणता-या 
जाय-कुशलता; “दान” यानी पदार्थों सें समता ' का त्याग ओर 
#डरेश्चर भाव” यात्री, सर्वात्मभाव,' क्न्निय' के आवश्यक गुण 
उसी श्लोक में कहे हैं। उस श्लोक की व्याख्या, में कल सामाजिक 
व्यवस्था के सिलसिले से कर चुका हूँ । राज्य एक सार्वजनिक 
संस्था है । इसके सुप्रबन्ध के लिए सभी प्रकार की नीति वरतने 
की आवश्यकता होती है । साम॑, दास, भेद और दंड रूप से चार , 
पकार की प्रधान राजनीति है। किसी परिस्थिति मे साम यानी 
शांतिपूवक समकाने की नीति सफल होती है उसीसे काम चल 
जाता है । किछ्ी परिस्थिति में दाम योनी कुछ दे-लेकर काम 
निकाला जाता है। किसी परिस्थिति में भेद डालने की आवश्य- 
कता होती है ओर किसी परिस्थिति मे दंड के बिना काम नहीं 
चलता। शासन के लिए दंड देने की अवश्य योग्यता होनी चाहिए। 
इसके बिना शासन चल ही नहीं सकता, ओर न्याय का पालन .. 
भी दंड की सहायता से ही क्रिया जा सकता हेँ। केवल शांतिं- . 
मय उपायों से या दब्बूएन से राज्य-शासल नहीं चल सकता, 
न न्याय ही दो सक्षता है | पर इसका यह मतलब नहीं है 
कि राज्याधिकारी छूर हो जायें या हरेक व्यक्ति को सदा दण्ड 
से ही भयभीत रखें । राज्याविकारी का सारी प्रजा के साथ 
आत्मीयवा का प्रेम होना चाहिए यानी जैसे अपने शरीर के अंगों 
ह साथ प्रेम होना है वैसा ही देना चाहिए । परन्तु जिस तरह 


( श॑४६ ) 


शरीर का कोई अंग जब दूषित हो जाता है तो सारे शरीर की 
आरोग्यता के ल्लिए, साहस पूबेक उसका यथायोग्य उपचार किया 
जाता है ओर आवश्यकता पड़ने पर उसकों काट भी दिया जाता 
है; उसी तरह प्रजा में से कोई व्यक्ति या समूह अन्याय या अत्या- 
चार करके सारे समाज्ञ मे अव्यवस्था उत्पन्न करता है ओर दूसरे 

उपायों से शांत नहीं होता, तो इसकी यथायोग्य दंड दिया ज्ञाता 
. है। दण्ड, राज्य-व्यवस्था की रीढ़ की हड्डी है इसलिए आत्म-बल 
ओऔर शारीरिक वल्न वी आवश्यकता है | पर दण्ड का उपयोग 
करने के पहले जहाँ तक हो सऊ, इनके प्रदर्शन से ही कास लेना 
चाहिए । इसीलिए "शुरवीरता” के साथ “तेज” शब्द का प्रयोग 
हुआ है| सभी देशों की राज-व्यवस्था, चाहे वे सम्य हों था 
असभ्य, चाहे एकतंत्र हों. या सावजनिक-प्रजातंत्र--सेनिक बल 
के आधार परिस्थित रहती है। और सबंत्र सेनिक बल को बहुत 
महत्व दिया जाता है। अपने यहाँ भारत में भरी, य्याप पुलिस 
श्रौर फौज के त्िना ही राज्य चलाने की अव्यवह्यरिक बाते बनाई 
जाती थीं परन्तु जब शासन अधिकार हाथ में आया तब पुलिस 
* और फोज्ञ को बढ़ाया जा रहा है । हैदराबाद की गुत्थी इस वल 
से ही सुलभी और काश्मीर की भी इसी से सुलभेगी । यह सत्र 
कुछ द्वोते हुए भी, गीता मे श्रवीरता व वेजस्विता के साथ-साथ 
धीरज यानी किसी काम में उतावला पन नहीं करता, गंभीरता से 
बिचार करना, नीति कुशलता, स्वार्थ त्यग और सचको एक ही 
आत्मा या परमात्मा के अनेक रूप होने का अनुभव रखता, ये 


के 


( ६९२६५ ) 
गुण भी अनिवार्य माने गये हैं | इन सब गुणों का जिस 
में समावेश हो, वह ही आदर्श और सफल राजा होता हे भौर 
जहाँ इन सब का समावेश हो वही राज्य-व्यवस्था अपने वास्त- 
बिक कर्तव्य और उत्तरदायित्व का समुचित रूप से पालन कर 
सकती है, चाहे वह एकतन्त्र शासन होया प्रजातन्त्र। वहाँ 
अन्याय या अत्याचार हो दी नहीं सकते क्‍योंकि अपनी ही 
आत्सा या परमाध्मा के साथ अन्याय या अत्याचार कौन कर 
सकेगा । सच्ची सावंजनिक ( रि०एण०१८०७7 ) राजव्यवस्था 
लो इस वेदान्त सिद्धान्त के आधार पर ही बच सकती है। जहाँ 
सच की सम्मिलित समष्टि इच्छा से दी जगत की रचना मानी 
गई है और जहाँ सबकी एकता व समता के योग को ही सारे 
संसार क्रै-व्यवद्दारों का आधार रखा है। विश्व की एक राज 
व्यवस्था ( ए/070 (७०ए४४एा९४६ ) की जो बातें बनाई जादी 
हैं वे इसी सिद्धान्त पर स्थापित की जा सकती हैं । 

दूसरा सिन्न--१० वें अध्याय के विभूति वर्णन में, “नराणां च॑ 
नराधिपम” कहकर राजा को निरंकुश कर दिया है। वह चढहि 
जितने अत्याचार करे उसे कोई पुछनेवाला नहीं । था 
मैं-भगवान्‌ कृष्ण अपने को सबकी आत्मा कहते हैं और 
इन शुर्णोबाले राजा को अपनी एक विशेष विभूति बताते है। 
क्या सर्वव्यापक्त परमात्मा अथवा जो अपने को सबका आत्मा 


अनुभव करता है, इसकी विभूति किसी पर अत्याचार कर 
सकती £ैं ! - 


( २६१ ) 


पहला मिन्न--कक्‍्या इस तरह के गुणोवाले राजा का होनः 
सेम्भव है ? | 
 मैं--वतमान के रजोगुण तमोगुण प्रधाव समय मे ऐसे राजा 
नहीं हैं, इससे यह निश्चय नहीं करना चाहिपए कि वे कभी होते 
' ही नहीं। पूवकाल में ऐसे रोजा होते थे तभी तो उनका वे 
किया गया है। राजा जनक, सन्ठु और इच्वाकु के स्पष्ट नाम ही 
गीता में आए हैं, और साथ ही चौथे अध्याय के दूसरे श्लोक में 
| “एवं परम्पराप्राप्तमिमं राजषयो विदुः” कहा है इससे पता लगता है 
कि और भी अनेक राजा ऐसे हुए हैं। राजा प्ृथु, भरत, यदु, 
कुरु, अज, रघु, राम, युधिष्ठिर, परीक्षित, सम्राद अशोक, विक्र- 
. मादित्य आदि के नाम भी प्रसिद्ध है। अमेरिका के प्रेसीढेंट 
वाशिंगटन, अन्नाहम लिंकन, रूजबेल्ट, इंगलेड का भूतप्वश्रधान 
मन्त्री “सलैेडस्टन, रूस का अधिनायक लेनिन ओर टर्की का 
कमालपाशा भी उसी श्रेणी में गिनाये जा सकते हैं । 
तीसरा मिन्र--मलुस्मृति के देखने से तो विदित होता है कि 
राज़ा मन्‌ में यह सर्वात्म-भाव या साम्यभाव नहीं था क्योंकि 
उसमे बहुत विषम और पक्षपात मरा पड़ा है। 
मे-यह कोई भी निश्चित रूप से नहीं कह सकता कि गीता 
में कथित मनु ने जो समाज व्यवम्था बनाई थी उसी का सच्चा 
संग्रह वतमान की मनुस्म्ति में हैँ। यद्यपि इस मनुस्मृति के 
आरम्भ में सचकी एकता के अध्यात्मज्ञान का उल्लेख है और 
उसके आधार पर ही समाज व्यवस्था बनाने का दावा हैं; 


( २४२ ) 


परन्तु जब आगे चत्नकर व्यवस्थाओं के विधान करने में उस 
एकता और समता के आध्यात्मिक आधार के विरुद्ध, विषमता 
और पक्षपात से काम लिया गया है, तब अतीत होता है कि 
या तो यह उस सनु की रची हुईं महुस्यति नहीं है या स्वार्थी 
लोगों ले उसमें अपने प्रयोजन के लिए इतनी घटावढ़ी और फेर- 


[.4०.] 


फार कर दिए हैं कि उसका सारा सतलब ही पलट दिया । 


तीसरा मित्र--वह तो राजाओं की एक तंत्री शासन व्यवस्था 
हुई । प्रजातंत्र की राज व्यवस्था का तो इसमें कोई जिक्र ही 
त्नहीं है। 


में--नहीं। जिस तरह वर्तमान समय में प्रजा द्वारा 'चुनाव 
दोकर चुने हुए व्यक्ति विधान परिपदों में राज्य-विधान वनाते 
दे और प्रज्ञाह्मारा चुने हुए व्यक्ति ही व्यवस्थापिका सभाओं में 
राज्य-संचालन की व्यवस्थाएँ बनाते रहते हैं, फिर उन चुने हुए 
लोगों में से ही मंत्री-मण्डल बनता है; उस तरह का विधान 
गीता में नहीं है क्योंकि उस समय की परिस्थिति के वह उपयुक्त 
नहीं था। इसके अतिरिक्त गीता के रचविता ने सुराज्य को ही _ 
आवश्यक समझा है, आज कल के स्व॒राज्य को महत्व नहीं 
दिया है । 

पीसरा मित्र--क््या स्व॒राज्य, सुराज्य नहीं हैं ? 


में -अथम तो आजकल के स्वराजय का कोई स्पष्ट अर्थ ही 
नहीं है । यदि “सत्र” शब्द व्यक्ति विशेष तक ही परिमित रखा 


( र६३ » 

जावे, तब तो न्छराज्य प्रत्येझ् व्यक्ति के अपने झारीर तक हे। 
रहेगा | सारे ससाज़् की सामहिक राष्ण्य्यवस्था इससे नहा 
डोगी | और यदि “स्व” शब्द' सारे ससाज तक विस्दृत कर 
दिया जाबे तो समाज वहुन से व्यक्तियों से बनता है; फिर रद 
व्यवस्था इतने व्यक्तियों के हाथ मे हो जायगी एक चसझा काट 
जिम्मेदार ही नहीं रहेगा। 
' तीसरा मित्र--इसीलिए तो प्रजाद॑च्र स्वराज्य में उतात 
पद्धति है जिससे सब लोगों के मद से छुचे डे: व्यक्ति राज्य 
ग्रवंध करते हैं । इस पड़ति से सब लोगों की ध्यज्मज राहय 
प्रबंध में रहती हे ! 

में--आदाज भले ही रहे, पर यह सत्र का स्क्राज्ष्य यात्री 
अपना राज्य तो नहीं हुआ । 

तीसरा सित्र--चने हुए सभासद ओर मंत्री मरंडल चपे 
चननेवालों की इच्छानुंसार ही तो काम करता पड़ता है। यदि 
से वैसा न करे तो बदल दिये जाते छ । 

सै-प्रत्येक चनाद चार पाँच वर्षा के अन्तर मे होता है। 
इतने समय तक तो शासन उन्हीं लोगों का द्वोता हैं जो ए* 
बार चन लिये गये। उस समय में सव लोगों क्ना न्‍्वराज्य नह; 
रहता। फिर चल्ाव का ढक्क इतना दूषित होता है छि वहुत बाते 


बनानेवाले घूद ओर हुल्लड़ बाज लोग अपने शब्द जाल से 
अथवा धनवान लोग अपने धन के जोर में अथवा दूसों 


( र६छ ) 


एथकरण्डों से लोगों का संत एकत्र करके राजसभाओं के सभासद 
बत जाते हैं और वहाँ जा कर अपना उल्लू सीधा करते हैं । 
राजनैतिक लोगों की दलबॉदियाँ ( १2४४८७ ) होती हैं. और 
इस तरह फे चुनावों में जिस दल के सदस्य अधिक संख्या में चुने - 
जाते हैँ उसी दत्ञ का मंत्रीमएणडल बनता है; क्योंकि प्रजातंत्र का 
भ्तलब है बहुमत का राज्य ( ॥9]0769 छेक्त)!७ )। जो बहुमत 
का मंत्रीसएडल बन जाता हैं तो फिर वंह, जब तक ४-४ व बाद 
छखरा चनाव न हो, तब तक तो निशंक द्वोकर इकड्ंडो राज्य 
खरता है | बहुमत उसके पीछे होने से उसको कोई हटा नहीं 
खकता । अल्पमत चालों पर वह अपनी मनमानी करता है । 
यह प्रकारांतर ते निरंकुशता ही तो है। क्‍या यह वास्तविक 
स्व॒राज्य है ? गीताकार ऐसे एक 'दुलीय राष्य को ठीक नहीं 
क्षमकता | सच्चा स्व॒राज्य या सावजनिक राज्य तो जो गीता में 
बताया गया है वह्दी है। यानी राज्याविकारी, चाहे वह वंश 
परम्परागत हो या प्रजाह्रा चुना हुआ--खारी प्रजा के साथ 
ध्पनी एकता के आत्स-भाव का अनुभव करता हुआ - 
शक्ति औरे युक्ति से शासन करता है, वह सब का “स्व” होता 
है, इसलिए वही वास्तविक स्व॒राज्य और वही सुराज्य है । उन्नत 
समाज के लिए यही आदर्श राज्य व्यवस्था है। 


| तीसरा मिनत्र--तो क्या आप प्रज्ञातत्र राज्य को अच्छा नहीं 
सममते आर 


( २६५ ) 


मैं--कम से कम वर्तमान परिस्थिति में, इस देश के लिए तो 
5 उसे उपयुक्त नहीं समझता । मैंने झभी झाप से निवेदल किया 
है कि प्रजातंत्र राज्य बहुमत का ( पा» ०7पारेण6 ) होता हैं 
और देश में समझदार लोग थोड़े होते हैं। 'कम सयमत के 
अधिक होते हैं, इसलिए बहुमत का राज्य कम समा के लोगों 
का होगा । कम समझ की भोली जनता से, स्वार्थी लोग नाना 
प्रकार के हथकण्छों, जालसाजियों, जवानी जुसाखचे या हुल्लड़- 
बाजी से मत ( ४०८४ ) लेकर राज्य शाउन्त के सालिक बन 
' बैठते हैं और फिर अपनी सनमानी करते हैं। सब की एकता का 
अनुभव रखनेवाले, सर्वेशुण सम्पन्न, योग्य और निस्वार्थी 
सल्मन यों ही बैठे रहते हैं. । वर्तमान में इस देश के सर्वश्रेष्ठ 
अद्वितीय नेता परिडत जवाहरलाल नेहरू को भी यह पक्का 
भरोसा नहीं है कि दूसरे छुनाव मे “भारत का प्रवान मन्त्री” मे 
ही बना रह सकूँगा.। ऊँचे से ऊँचे किसी राज्य अधिकारी को 
यह आत्मविश्वास नहीं है कि में अपने पद पर स्थायी रूप से 
» रह सकेँगा। सर्वोच्च अधिकारियों के ऐसे भाषण समाचार पत्नी 
में आप लोग सदा पढ़ते ही हैं। यही शिकायत हमैशा वनी 
रहती है कि लोग भपनी जिम्मेवारी छछ भी नहीं सममते | 
जनता का सहयोग बिलकुल नहीं है। राज्य प्रवन्ध का कास 
चहुत ही कठिन हो रहा है। इसीलिए ये लोग न तो कोई 
निश्चित नीति बना सकते हैं. ओर व इस अन्थावीपन में पूरी 
_तरह दिल जमाकर काम कर सकते हैं। एक प्रकार का दिशाश्रम 


ना 


( शहद ) 


दो रहा है । व कहाँ हैं इसका उन्हें पता नहीं | यही कारण है. कि 
देश की आशिक दशा दिन-दिन विगड रही है जिसको सुधारने 
कै लिए कोई भी नि्शंक होकर जोरदार ठोस कदम उठाने का 


साहस नहीं कर सकते । सारा प्रवन्ध ढिलमिल हो रहा है | क्‍या 
यह राज्य की सुव्यवस्था है । 


पहला मित्र--पंडित जवाहरक्नाल और सरदार पटेल भादि 
भी तो प्रजा द्वारा ही चुने हुए है । | 


में--जिस समय कांभेस इन लोगों के नेढृत्व में, अँग्रेजों से 
स्वराज्य की लड़ाई लड़ रही थी उप्त समय देश के पढ़े-लिखे 
लोगों की कांग्रेस पर बहुत श्रद्धा थी ओर मत देने का अधिकार 
थोडे से पढ़े-लिखे लोगों को ही प्राप्त था। जनसाधारण को मत 
देने का अधिकार नहीं था, इसलिए ये लोग चुन लिये गये; पर 
इनके साथ ही वहुत से ऐसे अयोग्य और स्वार्थी लोग भी चुन 
लिये गये जो केवल खादी की वर्दी पहनकर अँग्रेजों के विरुद्ध 
नारे लगाने मात्र की योग्यता के कारण कांग्रेस मे घुस गये थे 
ओर जिनकी करतूतों से अब ये अच्छे नेता लोग भी बहुत ही 
संग आ गए हैं | अब, जब कि सब्र को मत देने का अधिकार 
प्राप्त हो रहा है और स्वार्थी लोगों के लिए मैदान खुला हुआ 
है तब योग्यतम नेता लोग आगामी चुनाव में सफल हो सकेंगे 
कि नहीं इस बात का स्वयं उनको भी पक्‍का विश्वास | 


नहीं है । 


( २६७ ) 


तीसरा मित्र - पर निरंकुश अत्याचारी राजाओं के शासन 
से तो प्रजातंत्र शासन ( [06070 ००2८पए ) वहुत अच्छा होता हें 
यह तो आप भी सानेंगे। 

में--निस्संदेह । स्वेच्छाचारी और अन्यायी राजाओं की 
सामन्तशाही ने ही तो ग्रजातंत्रवाद को जन्म विया है। परन्ठ 
यह प्रणाली वर्तमान में इैंगलैड और अमैरिका जैसे देशों के ही 
उपयुक्त सिद्ध हुई है, जहाँ की प्रज्ञा अनेकवार क्रांति कर के स्वतंत्र 
विचार करने में बहुत उन्नति कर चुकी है; जो अपने हवित अद्वित 
का यथा निर्णय कर सकती है और जो योग्य-अयोग्य व्यक्तियाँ 
की टीक-ठीक पहचान कर सकती है। इस देश की अजा, चतसान 
समय में इतने अ्रंधविश्वासों, रूढियों, और जाति-पति के रीति 
रिवाजों के बन्धनों में फेँसी हुई है कि वह किसी प्रकार का 
स्वतंत्र विचार ही नहीं कर सकती, न अपने भले बुरे का यधाथ 
निर्णय कर सकती है | नेताओं की योग्यता की पहचान केरल 
लायक भी नहीं है | स्थिति पालकता मे ही मस्त है। यहाँ तक 
कि देश की स्वतन्त्रता का अर्थ भी वह नहीं समझती । भला ऐसी 
प्रजा-द्वारा किस तरह के लोग चुने जा सकते हैं, इस वात का 
अनुमान आप लोग सहज ही लगा सकते हो | अभी विधान 
परिषद्‌ और व्यवस्थापिका सभाओं में चुने हुए लोगों को है 
देखिए । विधान और व्यवस्थाएँ बनाने में कानून के शह्दां 
की बाल की खाल खींचने में समय का कितना दुरुपयोग किया 
जाता है। इस तरह के थोये बाद-विवाद मे प्रजा के चास्तविक 
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दित-अहिते, की उपेज्षा करके समासह-लॉग 
ओऔर अपने <येक्ति कोणेआणे बढ़ाने में द्वी लगे रहते हैं 
ओऔर इसीमे अपनी लीडेशिः की इति श्री समभते हें। 
यदि पंडित जवाहरलाल आदि नेता बीच में हस्तक्षेप करके इस 
किजूल बाद-विवाद पर रुकावट न ढालें तो इनका कोई अन्त द्दी 
नहीं आदे और विधान बनकर पार ही नहीं पढ़े। इतना होने , 
पर भी, जब यह विधान बन जायगा तब्र भाप लोग देखेंगे कि 
जनठा को छुछ भी पता नहीं लगेगा कि हमारे लिए क्‍या 
व्यवस्था बनो है। क्‍योंकि वह इतना जटिल होगा ओर शब्दा- ' 
इम्बरों का इतना जाल होगा कि वकील कॉसिलियों के बिना 
उसका अर्थ निकालना असंभव होगा। फिर कोई वकील उसका _ 
कोई अर्थ निकालेगे, कोई दूसरा और कोई तीखरा सदा मभंगढ़े 
बने रहेगे और कानूनी लोगों को लूट दिन प्रतिदिन बढ़ेगी । इस 
समय भी वकोल कोंसिकी लोग प्रजा का इतना शोषण करते हैं 
के जिसकी कोई हद नहीं । कोई भी कानूनी काम वकीलों के 
खिना नहीं चल सकता । वकीलों के जिना अदालतें कोई - सुनवाई 
नहीं करतीं । एक प्रकार से वहडीलों का ही राज्य हो रहा है और 
इन लोगों ने अपनी फीस इतनी अनाप-शनाप कर रखी है कि 
साधारण लोग तो न्याय भ्राप्त ही नही कर सकते हैं। इतनी वकीलों 
की लूट; फिर उसके ऊपर कोर्ट फीस और अदालतों के कर्मचा- 
रियों के इनाम आदि भी बहुत बढ़े हुए हैं। गरीब आदसी की तो 
पहुँच दी न्यायालय तक नहीं हो सकती | जिस राज्य-न्यवस्था में _ 


दे | 
/ विद्वत्ता दिखाने 


